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УВОДНЕ НАПОМЕНЕ 


Књига Мишолошке маце - са прегледом читавога јужнословенског 
простора, укључујући и простор Бугарске, јесте интегрални део Система 
сриске мишологије - прве књиге Српске митологије. Само у том контек- 
сту треба посматрати њен основни цшњ и могуће научне резултате. Речју, 
основна теоријска и методолошка питања конституисања словенског и 
српског митолошког система анализирана су у првој књизи. 

Тежиште ове књиге, Мишолошке мапе, јесте на презентации мате- 
ријала ауторовог истраживања географских карата на простору Друге 
Југославије, као и Бугарске, са циљем изналажења релевантних пакета 
топонима са могућом древном митолошком мотивацијом. У том смислу, 
питање евентуалног ауторовог доприноса истраживању поменуте про- 
блематике треба тражити превасходно у домену приложених карата, а 
мање у текстуалном делу књиге који се бави етимолошким питањима, и 
у коме сам настојао, према мени расположивим теоријско-методолош- 
ким доприносима научника у иностраној и нашој топономастици, да из- 
ложим релевантна, често и противречна етимолошка тумачења поједи- 
них топонима митолошке садржине. Читалац ће пронаћи и тумачења не- 
ких, може бити, неважних "термина" са којима се сусрећемо у овим кар- 
тама. Сматрао сам да се њихово присуство може оправдати контекстом у 
коме се такви топоними налазе у окружењу главнога појма, попут 7р0о- 
глава, Перуна, Белеса идр. 

У презентациеи етимолошкога материјала нисам се постављао у 
улогу судије, будући да по струци нисам лингвист, а још мање етимолог, 
али сам се због тога са дужном коректношћу односио према резултатима 
научнога истраживања теоретичара који дисциплинарно припадају фи- 
лолошкој струци. Због двеју чињеница, прво да је топономастика најпро- 
блематичнији извор за реконструкцију митологије јер је тек одскора по- 
чела да добија на значају и, друго, да се код промишљања митолошких 
импликација топонима врло често наилази на термине који су радикално 
преосмишљени, а по форми у знатној мери слободно преиначени тако да 
нам неће увек бити од користи да у херменеутичком захвату применимо 
строга мерила етимолошке науке, био сам слободан да у теоријском делу 
поводом "спорних" питања у тумачењу смисла појединих "топонима" из- 
несем и она гледишта филолога, лингвиста (Гржетић, Пајскер, Пилар, 
Нодило, Попов, Афанасјев, Софрић, Милојевић, Асов, Добровски) која су 
у науци или оспоравана или прећуткивана. Остављам сериозним лингви- 
стимада научну полемику о строго језичким питањима доведу до краја. 

Уколико се читаоцу, који има у виду досеге истраживања српске и 
словенских митологија у мојој првој књизи, учини да појединим "митоло- 
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шким ликовима" нисам посветио довољно пажње или је међу већ разма- 
траним пропорција неуједначена, то је само зато што ме је на такав ко- 
рак приморавао било "материјал са терена" - јужнословенског простора - 
било доступна грађа саме етимолошке науке, која је посвећена тим про- 
блемима. 

На појединим страницама теоријског дела књиге читалац се с пра- 
вом може питати због чега је, на пример, аутор знатну пажњу придао из- 
разу "Ледшљак" ако је несумњиво да основа израза имплицира "лед" - као 
одређено агрегатно стање воде. Контекст је, каткада, захтевао да трагам 
и за неким изведеницама - да, на пример, Лединчица јесте и топоним али 
и име биљке ђе“ ретептв коју девојке "употребљавају у љубавној 
магији". Очито је, онда, да се може помишљати и на могућу мотивску по- 
везаност овога израза и женског божанства Леде (Ладе), у чијој је компе- 
тенцији и брига о браку и љубави. Такав је и термин Калуђер - који сеу 
топонимији често среће долином Неретве, у Херцеговини, где су и иначе 
сачувани знатни трагови древне српске религије. Појам "калуђер" се, ме- 
ђутим, не мора превасходно посматрати из угла хришћанске номенкла- 
туре. Познато је, наиме, да се "перуника" у народу зове још и "богиша", 
"сабља", "небески цвет" али и "калуђер". Ако је сасвим очевидно да "пе- 
руника" мотивски кореспондира са Перуном, онда се и смисао топонима 
"Калуђер", зависно од контекста, може довести у везу са поменутим 
божанством древног словенског пантеона. У књизи ме је руководила 
учесталост термина и контекст у коме се он појављује, а не искључиво, 
као у овом случају, грчко порекло термина, при чему би "калуђер" до- 
словно значио "лепи старац" (= монах). 


ТЕОРИЈСКО-МЕТОДОЛОШКА ПИТАЊА 
ИНТЕРПРЕТАЦИЈЕ ТОПОНИМСКОГ 
МАТЕРИЈАЛА 


1. Теоријски проблем мишолошког ишчишавања шоионима 


Опште место у готово свим покушајима реконструкције митолош- 
ког пантеона Јужних Словена, а почесто и словенског пантеона у цели- 
ни, гласи: недосшају релевантна иисани шрагови, при чему се у првом 
реду мисли на непостојећа историјска факта којима би, када би се до њих 
дошло, било посведочено да је на одређеном простору постојало одређе- 
но божанство, његов култ и светилиште, жива религијска пракса људи 
тога краја. 

Као најрепрезентативнији у невеликом броју извора узимају се тек- 
стови писани у Русији, и то тзв. Несшорова хроника, затим, унеколико по 
своме аутентичном извору проблематичан спис, Песма о иолку Игореву, 
ту су онда хронике из Немачке: Тметаг у. Мегзеђита-А, потом, беча Нат- 
тађитгепхва ессјечае роппрсит Адама Бременског, Стопса 3Јауогит од 
писца Хелмолда, као и биографије о Оту Бамбершком, у првом реду био- 
графије Еба и Херборда. Наводе се, затим, из Данске Сеча Рапотит Сак- 
са Граматика, са Исланда Книшлингасага. Најзад, са јужнословенског 
простора се као релевантно сведочанство узима извештај Прокопија Це- 
зареца, Пе ђеЏо Сотсо, као и путописи арапских писаца Ибн Фадлана, 
Масудија и Худуд ал-Алама. Рајтер сматра да нам "најтачнија обавеште- 
ња дају западни извори, чији су писци непосредно дошли у додир са па- 
ганством Источних Словена које је још увек цветало у 12 веку". Па ипак, 
мана тих извора је у чињеници да су хришћански мисионари, хроничари у 
великој мери били пристрасни у својим оценама описа словенског паган- 
ства (Еепег: 167-168). 

О овој научној пристрасности било је доста речи. Поменимо став 
Милана Будимира који указује на следеће чињенице: "Непоузданост ста- 
ријих извора, већином хришћанских (в. Џпбевзаџп, Га КеПеоп дех Апстепх 
Јауез у колекцији Гех Кећетопх де Г Еиторе Апстеппе 11, 389) и непријатељ- 
ски расположених према Словенима, као и потоња христијанизација и с 
тим у вези извршена детронизација већине словенских богова, довели су 
и саме стручњаке до те мере у забуну да су и сами са своје стране тражи- 
ли трагове и остатке хришћанских светаца по словенском Олимпу" (Бу- 
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димир, 1957: 1). Ако већ са писаним историјским траговима ствар не сто- 
ји сасвим добро, имамо ли других каквих извора могућности за рекон- 
струкцију ове митологије 2 

Постављамопитањегдали је Милан Будимир у праву када, исправно 
констатујући да писаних историјских трагова нема, и да не морају бити 
пресудни, сумњичи неке значајне истраживаче, Нодила и Чајкановића на 
пример, који су, и сами образовани у класичним наукама као год и Буди- 
мир, настојали да реконструишу делове словенског пантеона служећи се 
фолклорним, топономатичким и другим етнографским материјалима. "С 
другестране,многисустручњациикоднаси код осталих словенских наро- 
да пошли управо супротним правцем: тражили су у свакој фолклорној 
мрвици остатке из давне прошлости. Тако су код Нодила јунаци из народ- 
них песама постали епигони старих словенских богова, а код Чајканови- 
ћа сухришћанскисведи, као св. Ђорђе, Никола, Мрата, а нарочито св. Са- 
ва, постали законити наследници и највиших сила са словенског Олимпа". 
Остављајући по страни и једне и друге покушаје, Будимир каже да "иако 
и једна и друга врста стручњака има довољно разлога за своја схватања, 
ми нећемоићи тим путевима с простог разлога што су доиста и писана тра- 
диција и фолклорне мрвице не само крње и фрагментарне, него у толи- 
кој мери измењене да допуштају и методски оправдана најсупротнија 
схватањаинајразличитијеинтерпретације. Држаћемо се филолошког ме- 
тода, или још тачније речено, ономатолошког" (Будимир, 1957: 1-2). 

Иако критички интониран, сам приступ М. Будимира, међутим, по- 
казује да се у инсистирању на тзв. писаним, историјским траговима пре- 
виђа да постоје бројни а важни извори за реконструкцију једнога митоло- 
шког система који, иако нису толико важни за установљење хришћанске 
праксе, јесу свакако значајни и од прворазредне су важности за живот 
једне вере, митологије. У том смислу сасвим је разумно прихватити гле- 
диште по коме су од искона мишологија и иоезија, обичаји и фолклор, 
ишли заједно па, међусобно срастајући, у томе синкретизму представљају 
аутентичну и једино могућну форму постојања древних религија. Управо 
стога се и словенске митологије морају посматрати у најнепосреднијој 
вези са осталим духовним формама које је изнедрио један народ, односно 
шира социјална трупа, каква је била старословенска пре него што се раз- 
делила, али и касније. Јер тих других извора, не само да код свих грана 
Словена посвуда има, већ су они кудикамо важнији, чак фундаментални 
за испитивање духовно-религијског супстрата будући да фолклор и језик, 
народно уметничко твораштво и обичаји представљају манифестне фор- 
ме једне религије. Историјски документ је спољашња и површна димен- 
зија која представља важан, али секундарни извор за сагледавање прет- 
поставки једне вере. Он само казује да је одређена вера постојала, задо- 
била или не облике друштвене институције, јавног култа, али нам о ка- 
рактеру те вере ништа експлицитно не говори. 
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Најзначајнији немачки филозоф митологије и естетике - са изван- 
редним увидом у стање ствари европских и оријенталних митологија, 
Фридрих Шелинг, с није узалуд сматрао да митологија, мислећи на дохри- 
шћанске религије, представља незаобилазни садржај уметности: "Мито- 
логија је нужан услов и прва грађа сваке уметности" (Шелинг, 1989: 8 38). 
То би, методолошки гледано, требало да значи, на пример, да је грчка 
уметност, литература и скулптура, архитектура и сликарство, најрепре- 
зентативнија форма објективације митолошког система датога народа. 
Свакако, ваља имати на уму неопходну обазривост приликом херменеу- 
тичког отчитавања и реконструкције датога митолошког система будући 
да је уметност пре свега умешносш, а тек потом дериват, облик религије. 
Уметност ће, наиме, одређени митолошки систем транспоновати према 
правилима властите формативне структурације. Али уметност и, свакако, 
обичаји, понајбоље чувају трагове митолошког система једнога народа. 

У развијању ове претпоставке проблематизоваћу најпре станови- 
шта знаменитих проучаваоца словенских митологија и, посебно, њихове 
погледе о грађи за реконструкцију словенског митолошког пантеона. 
Нидерле је у свом капиталном делу о словенским старинама, у поглављу 
у коме говори о древној словенској митологији, приметно, како "о сло- 
венском поштовању богова имамо додуше подоста старих извештаја, али 
су они недовољни, тако да о свему томе знамо мало. Немогупе их је успо- 
редити са богатством извора за германску или галску митологију, за грч- 
ку или римску. На крају ти нам извештаји не дају могућности да упозна- 
мо читав систем паганског поштовања богова од стране старих Словена" 
(М!едепе, 1916:7). 

Грегор Крек у раду О важности словенске шрадиционалне књи- 
жевносши као извора за мишологију углозорава на видљиву повезаност 
словенских језика не само са другим индоевропским језицима, већ посеб- 
но са иранским наглашавајући знатно већу сродност словенских језика са 
персијским језиком. И не само то! Он показује како се у народном језику, 
народним словенским обичајима из годишњег циклуса, какви су божићни 
обичаји као и ритуали повезани са бадњаком и коледарски обичаји, за- 
тим ускршњи обичаји и традиционално паљење ватри уочи Ивањдана и 
Петровдана, на крају - богат фолклорни материјал, пре свега народне 
приче и песме, бајке и басне, народне пословице, магијски ритуали - иу 
томе првенствено пророковање, сачувало, вели Крек, изузетно благо у 
коме су јасно видљиви трагови претхришћанског веровања старих Сло- 
вена (Кгек, 1869). Из његових указивања разабирамо да је митолошки си- 
стем Словена најближи иранском, односно заратустровском, што је мно- 
ге ауторе навело на помисао да су Словени прихватили тзв. дуалистичко 
гледиште у религији. И не само да су такво становиште прихватали, већ 
су и настојали да у својим емпиријским истраживањима, служећи се архе- 
олошким и топографским материјалом, докажу тезу о словенском дуали- 
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стичком становишту. На томе је, најпре код Западних Словена радио Јан 
Пајскер, а затим су се, по његовом узору, двадесетих година овога века 
прихватили овог не сасвим лаког посла и неки фолклористи на нашем, 
јужнословенском простору, пре свих Иво Пилар. 

Када је реч о изворима за реконструкцију једне митологије, постав- 
ло се питање: каква је семантичка вредност обичаја, богатог ритуса који 
се још и данас упражњава у неким словенским срединама, дакле и код 
Срба2 У народним приповеткама, песмама, играма и обичајима налазе се 
преостаци паганства који су важан споменик који време још није сасвим 
потамнило. У њима ћемо, сматра Попов, "угледати богове и богиње свих 
рангова и својстава; добре и зле, благородие и оне који наносе штету, 
умилне и застрашујуће; ми ћемо сагледати њихове свечаности, њихова 
чуда" (Роро, 1793: 9-10). 

Једном речи, у недостатку писаних, а делом и археолошких извора, 
приморани смо да у циљу реконструкције српске митологије уважимо из- 
воре који постоје. У првом реду имамо у виду народне обичаје и верова- 
на, затим фолклор - у томе посебно народну књижевност. Овде ћу подсе- 
тити на мишљење А. С. Кајсарова који је још почетком Х]ТХ века сма- 
трао да су за проучавање митологије Источних Словена народне песме и 
приче "ризница за нашу митологију" (Каисаров, 1810: 2). И Померанцева 
је блиска овоме гледишту према коме "изучавање народних прича са те- 
матиком празноверица као и елемената митолошких представа у другим 
жанровима фолклора реално има суштинско значење за етнографа и ис- 
торичара" будупи да митолог мора претпоставити да се у позадини мно- 
гих народних ликова фолклора, као што су, на пример, Баба-јага, русал- 
ке и др. налазе "народна веровања која им леже у основи" (Померанцева, 
1975: 3-4). 

Данас је преобладало мишљење да у проучавању и реконструкции 
митолошког система народа који не поседују писмене трагове о својој 
древној вери, али су сачували богате религијске обичаје, народну усмену 
књижевност, треба уважити метод компаративне анализе у проучавању 
митологија индоевропских народа. Компаратистика се, тако, показује 
као једно од најзначајнијих методичких оруђа не само у испитивању ми- 
тологије већ и језика и осталих феномена духовне културе, и јесте зна- 
чајна допуна историјског метода. 

Мирча Елијаде је тим поводом указао на иначе веома значајне про- 
блеме који искрсавају када се научник, митолог, суочи чак и са писаним 
извором, археолошким открићем. "Сваки, чак и савремени документ 'ду- 
ховно је непрозиран све док не успемо да га одгонетнемо укључујући га 
у систем значења. Нека алатка, преисторијска или савремена, може да 
открије само своју технолошку намену, али све оно што су њен произво- 
ђач или њени власници у вези са њом мислили, осећали, сањали, издали 
се, измиче нам" (Елијаде, 1, 1991: 12). Томе становишту, иако са језичко- 
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етимолошке анализе топографскога материјала веома је близак и наш 
лингвист Александар Лома. 

Како, дакле, приступити вредновању народне књижевности 

За Грегора Крека је, како рекосмо, од изузетне важности истражи- 
вање управо старе "народне књижевнсти" која се мора узети као најзна- 
чајнији чувар и форма у којој се најпрегнантније изражава миш. Управо 
је традиционална народна књижевност органски срасла са унутрашњим и 
спољашњим животом народа тако да између народа и књижевности по- 
стоји узајамна зависност. Развој и напредак литературе, наиме, зависе од 
културе народа, а, са друге стране, књижевна сведочанства том истом на- 
родном животу утискују свој особени духовни образац. У том смислу 
Крек наводи добро познато Бифоново гледиште о јединству стила и ч0- 
века које, слободније интерпретирано, добија код Крека следећи смисао: 
"Лишерашура је нација. Јер као што је сшилом одређена личност поједи- 
ног човека тако је лишерашуром одређена личносш нације, тј. национал- 
носш" (Кгек, 1869: 5). Нема никакве сумње, овај став књижевност сагле- 
дава у најужем окружењу са народним бићем и његовом културом. Чини 
нам се да се утолико више морају довести у везу уметност и фолклор, с 
једне, и уметност и митологија, с друге стране. Уосталом, шта је аујетеп- 
па зресфса једнога народа као посебног народа2 

Шелинг је, за разумевање дијалектике митологије, народне културе 
и фолклора, поставио незаобилазно питање: "Да ли је Хелен још Хелен, 
Египћанин још Египћанин ако одстранимо његову митологију2 Дакле, 
нити је он своју митологију примио од других нити ју је сам произвео ио- 
шшо је већ био Хелен или Египћанин; он је постао Хелен или Египћанин 
тек са својом митологијом, тек тиме што му се развила та митологија" 
(Шелинг, 1988: 71). Укратко, "митологија једног народа је на такав начин 
срасла с његовим животом и бивством да је могла једино из њега самог 
произапи. Све инстинктивно иначе делује више у маси него у појединци - 
ма и као што у извесним породицама животињског царства некакав 
умешнички нагон окупља међусобно независне индивидуе на производњу 
заједничког уметничког дела, тако се и између различитих али истоме 
народу припадних индивидуа, од себе, као каквом унутрашњом нуж- 
ношпу производи нека духовна повезаност која се мора очитовати у јед- 
ном заједничком произволу попут митологије". Тај инстинкт, тај духовни 
или, назовимо га, "митотворни нагон" садржи архешииски шемељ као 
могућност да један народ специфичне имагинације створи особену синте- 
тичку форму, КОЈОМ се оно Оишше људско посредује садржајем про- 
истеклим из исшоријско-кулшурногткања самог тог народа, тачније - из 
једне особене кризе. Ова криза ставља сада тај исти народ у нову ду- 
ховно-кулшурну делошворносш, која постаје претпоставком његове кас- 
није цивилизацијске мисије пошто још једном, или више пута затим, уђе у 
исшоријско кретање. 
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Када је реч о тој грађи за реконструкцију митолошког система, из- 
двајају се, најпре, следећи облици народне књижевности: епска и лирска 
поезија, приповетке и загонетке, пословице, бајке. Теоретичари се, међу- 
тим, слажу да је приликом реконструкције митологије, и у томе посебно 
са гледишта сазнајне вредности, најмања корист од проучавања басни и 
шала - вицева. Каква је за митологију корист, односно вредност бајки и 
исшоријских прича, сага или кажај Ове две књижевне форме указују на 
два радикално супротна односа према историјској стварности неке зајед- 
нице. Браћа Грим су наглашавала веома велики значај бајки и сага за ми- 
тологију, не превиђајући важну разлику међу њима. "Бајка је поетскија, 
сага историчнија". Наиме, бајка је као поетски облик аутономнија у од- 
носу на историју, дакле, и на историјску грађу од које полази, док се при- 
поветка, сага, чвршће држи једног посебног историјског догађаја. Сага, 
дакле, има у виду један посебан историјски фактицитет, она се везује за 
једно одређено место, за конкретну личност која има свој историјски ле- 
гитимитет. Попут браће Грим, и романтичарски настројени истраживач 
нашега фолклора и језика, Вук Караџић, изрекао је, да то и потцртамо, 
значајну мисао да су јуначке народне песме (то значи и паганске, мит- 
ске), као и тзв. женске песме, "содржале, и сад у народу простом содржа- 
вају, негдашње битие Сербско, и име". Дакле, романтичарски писци, и у 
томе посебно браћа Грим, спознали су изванредну духовну корист, која 
се из прича и бајки може извући за митологију. О бајкама је В. Грим из- 
нео следећу значајну мисао: "Оно што је заједничко свим бајкама јесу 
преостаци једног веровања до кога се досезало у најстаријој епохи, која 
је у сликовитом схватању изражавала натчулне ствари". За Јакоба Грима 
бајке су "чудесни последњи одјеци прастарог мита". 

Други важан извор за митологију су иословице, изреке. У овим 
кратким сентенцама, тзв. књижевним минијашурама, често се, са задив- 
љујућом прегнантношћу, сасвим прецизно означава карактер нације, њен 
морал и обичаји, представа о богу, човеку и природи, укратко, поглед на 
свет и живот. Па ипак, овде је за нас једино важно то да у једној народној 
Пословицм, у једној изреци, сагледамо сачуване прежитке древне митске 
садржајности. 

Има ли у том смислу и сама загонешка пеку вредност за рекон- 
струкцију митолошког система2 У загонетки, као другом облику књи- 
жевне минијатуре, скривено леже многи преостаци старог метафоричког 
језика, чије је својство у томе да се једно име о предмету, коме оно у 
ствари припада, пренесе на други предмет тако да прозиремо како овај 
стоји у битном односу са њим. Феномен загонетке/одгнетке заснива се, с 
једне стране, на физичкој и функционалној сродности онога шшо је зада- 
шо и одегнонешке, али и на митолошко-смисленој вези, са друге стране. 
На пример, на питанђе шта је то: "Целом свешу један шањир досша" - од- 
говор је Сунце". Наиме, сунце и тањир су слични по округлини као што, 


12 


ТЕОРИЈСКО-МЕТОДОЛОШКА ПИТАЊА 


функционално гледано, и сунце и тањир служе свим људима. У ширем 
смислу, реч је о томе да се у загонеткама, на најскривенији начин, чува 
знатан митолошки супстрат. Узмимо један други пример: "Одовуд клада, 
одонуд клада, у сриди змај лежи". Одговор је: "Вашра". Иако је и у овом 
случају реч о сличности "ватре" и представе "змаја" - за кога знамо да си- 
па ватру на устима - постоји и дубља митолошка смисаоност. Наиме, пре- 
ма традиционалном веровању Срба змија - као чуваркућа - вазда живи 
испод Прага и огњишша као култних места, на којима су, по предању, Ср- 
би сахрањивали своје мртве, те се отуда и развио култ предака. Овде је 
од значаја још и то што између змије - чуваркуће - и змаја онаквог как- 
вим је обликован у нашем епу - као бранилац националног интереса, по- 
стоји и морфолошка, али и дубља митолошка сродност тако да нам рече- 
на загонетка открива и ове, на први поглед, запретене семантичко-мито- 
лошке слојеве. 

Па ипак, један од најважнијих извора за сагледавање митске суп- 
станције јесу иесме. "Песме су она грана духовног народног блага из које 
наука митологије може извући највећу корист“ - каже Крек. Словенски 
народи су у своме народно-поетском благу сачували не мали број таквих 
песама, које све заједно потврђују исказе старих писаца да су од свих Ин- 
доевропејаца Словени најраспеванији народ. Стога је Шафарик с правом 
устврдио следеће: "Тамо где је словенска жена, ту је и песма. Кућа и дво- 
риште, брдо и долина, поље и шума, врт и виноград, све то оне испуњава- 
ју тоновима својих песама |..] Верујемо да без предрасуда можемо казати 
да се природна поезија међу малим бројем европских народа налази у 
таквој разноврсности, чистоти, срчаности и осећајности као код Слове- 
на". Када говоримо о народним и природним песмама, онда под тиме ми- 
слимо на оне које нису рецитоване само од стране народа, већ и испеване 
од тог истог народа, где је на известан начин читав народ у бити песник. 
Иако је песму створио неки појединац, она одражава начин мишљења чи- 
тавог народа и у том случају је тај појединац песник за цели народ, те је 
песма „опште добро читавог народа, пошто је испевана из дубине народ- 
ног духа" (Кгек, 1869: 68). Једва да може бити сумње у то да је изворно пе- 
сништво укорењено у обичајима и да приликом рецитовања не захтева 
само певање, већ и ритуал. 

Како ствари стоје код Срба2 Корисно је да овде наведем став позна- 
тог филолога ХТХ века, Ватрослава Јагића, који је још 1867. године изјав- 
љивао како "има разлога вјеровати да је већ код старих Хрвата и Срба 
цвао митологијски епос; неким честима такових пјесама оста трага у на- 
родном причању и народних пјесмах. Све пригодне пјесме, што се данас 
само од обичаја пјевају, кано: сватовске, краљичке, додолске, коледске, 
на прелу и на игри, бијаху негда без сумње пуне дубока религиозног зна- 
чења, које се данас којекако с кршћанским идејами помијешало, као што 
је громовник Илија, огњана Марија итд." (Јагс, 1867: 22-23). Јагић, нема 
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никакве сумње, у основи следи став Вука Караџића према коме, како смо 
видели, наше народне песме доиста "содржавају негдашње бишие Серб- 
ско, и име" - то ће рећи - народну религију и систем моралности. 

У мојим ранијим објављеним радовима коришћен је највећи број 
овде поменутих извора. Међутим, у овој књизи пажњу привлачи један 
други, у новије време, у покушају митолошкога тумачења вере старих 
Словена, односно Срба, веома дискутовани методолошки покушај отчи- 
тавања појединих ликова митолошкога система на основу топономастич- 
кога материјала. О томе је са великом компетентношћу говорио савре- 
мени истраживач словенске и руске културе, митологије и ареологије, Б. 
А. Рибаков. Тоионимија је, према рангу, четврти извор за реконструкци- 
ју митолошког система. Па ипак, сматра Рибаков, она је, на највећу жа- 
лост, слабо проучена као извор за митологију. У шоионимији је, међу- 
тим, сачувано много материјала о изворном веровању који не налазимо у 
постојећим писменим изворима, а свакако је постојао у митолошкој све- 
сти народа, у обредима и култу. 

Рибаков сматра да је у шоионимији сачувано много материјала о из- 
ворном веровању који не налазимо у постојећим писменим изворима, а 
свакако је постојао у митолошкој свести народа, у обредима и култу. Ри- 
баков даје неке очигледне примере из топонимије: "Перунова планина", 
"Волосова улица", "Периња Рени", "Перунова Дубрава", "Јарилова Плеш" 
итд. Тај је извор посебно важан за изучавање српске митологије. Наведи- 
мо неке очигледне примере из топонимије на нашем простору: "Перун" и 
"Перуника" - сећање на бога Перуна; "Белее" и, условно, у форми велике 
планине" Вележ" - указује на бога крупне стоке Белеса или Волоса', "Гри- 
глав" или "Троглав" - сећање на бога Триглава; "Св. Вид" и "Св. Вит", 
"Витоше", "Видуше" – говори о Свешовиду, "Девица", "Девин" и "Девча", 
"Дјевиштење" - указују на присуство у веровањима, обичајима и култу 
женског божанства Девице. Интересантно је, међутим, да се на нашем 
простору налазе и трагови, осим Јарила и Рујевиша, још и бога Прове и 
Подзвижда, али и великог источнословенског женског божанства Моко- 
ше, односно Макоше, као и женског божанства Живе. Управо због свега 
тога, брижљиво и из свих словенских земљама широко прикупљени нази- 
ви, као и пакети топонима, са односом између ликова који имплицирају 
главна божанства, и оних топонима који, према митолошком кључу, им- 
плицирају атрибуте који "прате" поменуте топонимске импликације 60- 
жанства, могу у будућности дати значајнију и потпунију слику о распро- 
страњености тих божанстава од слике која се заснива на крајње фраг- 
ментарним писменим изворима. 

Претпоставка од које се овде полази гласи: Јужни Словени, дакле и 
Срби, зависно од племенске конфигурације, особености локалних култо- 
ва и станишта на географском подручју на коме су пре доласка на Бал- 
кан дуже боравили - и када су се поједини култови усталили - приликом 
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насељавања појединих предела Балканског полуострва, настојали су да у 
лику и конфигурации Природного амбијенша пронађу неке сличности са 
старим завичајем. Та психолошки разумљива претпоставка може се пот- 
врдити бројним пакетима топонима на нашем простору. О појединим од 
њих већ је писар у својим публикованим радовима Реља Новаковић, који 
је упоредном анализом словенских топонима на појединим деоницама из- 
међу Лабе и Одре - а према Мишолошким мапама Хане Скалове (1965) 
показао како се пакети топонима на простору појединих црногорских 
племена / братстава у знатној мери поклапају са оним низовима словен- 
ских назива између Лабе и Одре. 

Сматрам, наиме, да су поједина српска племена, братства и родови 
хтели да "припитоме" страни крај у који су дошли, и то тако што су га 
"терминима" божанстава, а и култним радњама њима посвећеним, препо- 
крили, премрежили називима и обредима и тако учинили блискима својој 
колективној души. По прилици, онако као што човек, мењајући стан, на- 
стоји да од онога старога распореда понешто очува у новом станишту, 
или носећи неке од њему драгих ствари, које одмах ставља на одређена, 
ударна места: књиге, чајник, фигурине, уметничке и породичне слике. 

Овај став је делом сагласан са мишљењем Н. Чаусидиса који је по- 
водом једног пакета топонима у околини Охрида закључио како се може 
"претпоставити да су при насељавању Словена на Балкан племена одаби- 
рала природни амбијент који се поклапао са оним из старе прапостојби- 
не, што је било дубоко повезано са привредним околностима који су 
представлали базу за њихову егзистенцију. То би могло да значи да суи 
племена која су се насељавала около Охридског језера и других језера у 
околини, и у старој постојбини живела поред неке водене површине, па 
су отуда и тамо имале култ који је повезан са хтонским божанством које 
се везује за воду" (Чаусидис, 1994: 399). 

Вратимо се нашем основном питању, проблему који се отвара у вези 
са изучавањем теофорних имена на једном географском простору. Пре 
свега, да ли су топоними, у облику у којем су данас сачувани, аутентични, 
односно, нису ли преиначивани било од стране световних, било од цркве- 
них власти, које су настојале да угуше паганске елементе, односно древну 
словенску веру, а световне власти из разлога своје историјско-културне 
економије и идеологије2 Рибаков је, изгледа, у праву када упозорава на 
опрезност - наиме, на потребу да приликом изучавања значења једнога 
израза треба имати у виду вишеслојност значења, као год и у тумачењу 
једногсадапреосмишљеногаобреда-којијехришћанскацркваприлагоди- 
ла своме сценарију. Врло је, наиме, значајно то што је Рибаков указао на 
континуитет у веровањима народа, при чему се однос многобожачке и 
хришћанске религије поима као однос старијег и млађег слоја тако да се 
старији, као латентан, номера у дубину подсвесног, док је млађи актуал- 
нији и манифестан. Анализа дубоког народног памћења, каже Рибаков, 
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доводинасдоједногвеомаважногизвоћења. Показујесе, наиме, да се ево- 
луција религијских представа јавља тако да није било потпуне смене јед- 
не форме другом, него је реч о иреклаџању, иреиокривању сшаријег слоја 
млађим, новијим. Архаичне представе, поникле на ранијим ступњевима 
развоја, продужавају да егзистирају, без обзира на то што су преко њих 
образовани горњи а накнадни, новији слојеви (Рббаков, 1981: 597-8). 

Терен на коме се сада налази аутор овога истраживања је, по свему 
судећи, веома клизав. Пре свега, у настојању да се осветле и изнађу, ако 
их има, трагови на нашем јужнословенском простору, осим већ поброја- 
них и експлоатисаних (фолклор, књижевност, писани документи, исто- 
ријски материјал), аутору је преостао још један, додуше заводљив извор 
за реконструкцију митолошког система - који се ослања на топографску 
грађу, али чије испитивање аутор предузима са осећањем вишеструке не- 
лагодности. Аутор није филолог, а реч је о дисциплини која претпостав- 
ља, осим познавања историје језике, познавање опште лингвистике, на- 
рочито, обимна знања из етимолошке области. Аутор је утолико више 
морао да, са свом педантношћу, колико су му информације и извори до- 
пуштале, проучи радове лингвиста, домаћих и страних, а који су се бави- 
ли етимологијом тзв. митолошких термина - пре свега топономастичких 
и антропонимских. Најпре је аутор помно истражио целокупан јужносло- 
венски простор, укључујући и бугарски, претражујући топографске мапе 
крупнијих размера, 1: 50.000, а затим ономастички материјал, где се и на 
микронивоу појављују топоними који су од користи да потврде густоћу, 
односно фреквенцију појединих топонима "митолошке садржине", а који 
су дати на географским мапама. Разуме се, неповољна је околност што су 
објављени радови из микротопонимије код нас несистематски предузима- 
ни, а и са великим кашњењем, тако да није обухваћен целокупан јужно- 
словенски простор. 

Када већ говорим о начину истраживања топонима на нашем про- 
стору, желим да приметим и следеће. Суштинских разлика у погледу при- 
суства топонима у мапама 1:25.000, 1:50.000, и 1:100.000, готово да и нема. 
Главно истраживање обавио сам на мапама новијег датума, издања ВГИ 
од 1968. па надаље. Мећутим, саме називе топонима преузео сам из ста- 
ријих мапа, издања ВГИ из 1948. године које су, иначе, прављене према 
издању Краљевине Југославије измећу два светска рата. Овде сам се при- 
државао правила које ми се учинило оправданим: са гледишта митолош- 
ке мотивације и истиносног садржаја један топоним је утолико релевант- 
нији што му је извор (мапа) старији, док у погледу лоцирања топонима, 
висинских кота, ствар стоји сасвим обрнуто. Наиме, мапе новијег датума 
прецизније одрећују место топонима и коте, те сам преузео ову врсту по- 
датака из најновијег издања. 

Број етимолошких радова на тему теоријског и методолошког ис- 
питивања топографских назива код нас није превелик, а ни задољавајући. 
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Па ипак, има таквих радова који су, са мање или више проницљивости, 
према материјалу који је сакупила етнолошка и ономатолошка наука, 
указивали на дати проблем. Наводим један број таквих радова на нашем 
језику. Са хрватске стране, осим старијих писаца попут В. Јагића, Н. Но- 
дила, Т. Маретића, Г. Гржетића и И. Пилара, треба уврстити и новије, 
пре свега П. Скока и Р.-Д. Брозовић. Са српске стране незаобилазне су 
митолошке расправе В. Чајкановића, који је као класични филолог био у 
знатном преимупству приликом испитиванога проблема, и коме је, међу- 
тим, недостајао потпуни увид у топографски материјал на јужнословен- 
ском простору. Наводимо, потом, радове П. Ж. Петровића и М. Филипо- 
вића, који се нису сасвим систематски бавили овом проблематиком, а, од 
новијих, реч је о радовима лингвисте млађе генерације, А. Ломе, чије су 
студије драгоцене за разумевање теонима на простору источнословен- 
ских и јужнословенских земаља. У Македонији се Н. Чаусидис подухва- 
тио задатака да са гледишта археолошко-фолклористичке науке изгради 
својеврсне митолошке слике на јужнословенском простору, делимице 
проверавајући своје закључке и на топографском материјалу. 


2. Мешодолошки ирисшуи шоиономасшичком машеријалу 
као основм за реконсшрукцију мишолошког система 


У више радова А. Лома је изузетно инвентивно, поред резултата до 
којих је дошао у испитивању конкретних теоморфних ликова, поставио и 
важна питања методолошког карактера, предлажупи истовремено и мо- 
гући одговор на њих. У даљем излагању ћу анализирати резултате њего- 
вих истраживања са шођем да се прецезније одреди главно методолошко 
питање: како херменеутички отчитавати запретене митске структуре из 
топономастичкога материјала који је већ сакупљен, као и оног до кога 
сам дошао у самосталном истраживању. 

Позабавимо се, најпре, теоријском позицијом коју је предложио 
Александар Лома. Најпре, овај је аутор за нас теоријски занимљив стога 
што је у својим анализама, уз респектовање топографскога и митолош- 
ког материјала осталих словенских народа, али и других у индоевроп- 
ском кругу, посебну пажњу обратно на референтно подручје овога рада, 
на јужнословенски простор. Исто тако, ако изузмемо старије истражива- 
че попут В. Чајкановића, Лома је један од ретких који за предмет својих 
анализа узима у обзир и теонимску смисаоност испитиваних географских 
појмова. 

Најпре о постојећим изворима за изучавење древне религије Јужних 
Словена2 И Лома ће поновити став бројних словенских истраживача о 
крајњој оскудици "писаних и археолошких сведочанстава о дохришћанској 
религији Јужних Словена" наглашавајући, као и Милан Будимир, да је уп- 
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раво стога "ономастичком материалу придаван велики значај" чак "мож- 
даивећинего што му се смео давати. Реч је о томе, да се присуство имена 
сазвучног неком староруском или полапском теониму у топонимији или 
антропонимији јужнословенског простора знало истицати као главни, па 
и једини доказ постојања култа тог божанства и на словенском југу, или 
чак његове прасловенске старине, у случајевима кад она није потврђена 
подударањем западно- и источнословенских факата" (Лома, 1987: 37 и д.). 

Иако је у овој оцени, а истим поводом, Лома привидно дао за право 
критичкој опасци Милана Будимира он ће у каснијим анализама, међу- 
тим, бити знатно оптимистичнији у погледу на могуће митолошке им- 
пликације бројних топонима који по сазвучју кореспондирају са именима 
словенских божанстава. Најпре су од значаја његова размишљања у вези 
са "методологијом идентификације 'теофаних и уопште митолошки ус- 
ловљених топографских назвања". 

Следећи упозорења митолога и, у томе, како нам изгледа, пре свега 
Рибакова, Лома констатује да свако ко се бавио историјском ономасти- 
ком зна колико је "несигуран посао етимолошко тумачење оних геог- 
рафских имена чију је мотивацију време затрпало". Није реч само о томе 
што се за један исти топоним може предложити "више веродостојних 
етимологија, него се и у формалном оквиру једне етимологије могу мно- 
жити нагађања о правом пореклу и смислу дотичног именовања. Обе 
врете недоумица и те како су присутне безмало код сваког географског 
имена са митолошким призвуком". Основна су следећа питања, а повеза- 
на са нашим истраживањем: "Да ли је сазвучност једног таквог имена с 
неким теонимом случајна и не заснива се на етимолошкој вези, да ли је 
можда та веза само посредна, преко заједничке апелативне основе, или 
се доиста божанско име у свом култном или митолошком значењу одра- 
зило на дати земљишни објекат у древно паганско доба, недоумица је са 
којом се непрестано суочавамо". 

Када изузмемо чисто језичку страну проблема, ствар је, дакле, у то- 
ме што је један топоним са, условно речено, митолошким значењем, вре- 
меном преиначиван у зависности од новонасталих околности. Наиме, или 
је древна митологија сасвим елиминисана па отуд преиначивања немају 
никакву суштинску повезаност са извором, или је, што ствар чини знатно 
тежом, митолошки систем радикално преосмишљен и, у најбољем случа- 
ју, само сегментарно сачуван под копреном хришћанске вере и њене нове 
обичајне праксе тако да је изворно значење "топонима" почело да виси. 
Изгубила се непосредна мотивација за његово изворно значење, а то зна- 
чи и очување у народној свести. Бременом се, дакле, термин почиње сло- 
бодније морфолошки трансформисати будући "ослобођен" непосредног 
утицаја религијске догматике. Јер у свести људи једнога краја, у актуал- 
ном смислу, не живи више митолошки систем који би подупирао одржа- 
вање изворнога значења. 
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Други проблем се, како ми се чини, тиче несигурности етимолош- 
ког тумачења. То се посебно уочава у оним случајевима где су два терми- 
на сазвучна. Хоће ли, наиме, значење топонима са основом "треб" - бити 
семантички постављен уз бок термину "требити" - у смислу "крчити шу- 
му", или пак термину "требишта" - као жртвеника божанству, тешко је о 
томе одлучити се искључиво на основи језичких законитости. Отуда се, с 
великом вероватноћом, један такав термин - да би се довео у митолошки 
смисаони однос мора истраживати из угла "историјске" а, ја бих додао, и 
својеврсне "историјско-социолошке" и "културолошке ономастике". 

Чак и уколико би се остало само код ових двеју горе поменутих мо- 
гућности тумачења, остаје отворено питање како се митолошки смисао- 
ни слој таквога топонима може проверити. Лома примећује како би "не- 
посредан доказ за такву претпоставку била историјска или археолошка 
потврда култног карактера места. Међутим, ни историографска ни архе- 
олошка евиденција не сежу до нама потребне дубине: као што знамо, пи- 
саних извора о јужнословенском паганству готово да и нема, а изгледи да 
археологија открије јасне трагове религијске праксе из тог времена све- 
дени су на минимум вероватноћом да су се 'најречитији' облици култне 
праксе (кипови, храмови) реализовали ту, као и код северних Словена, у 
материјалу слабе трајности, првенствено у дрвету". 

Разуме се, у недостатку таквих потврда, како рекосмо, А. Лома није 
радикално песимистичан, те настоји да изнађе оне могућности тумачења 
које нам при датом стању ствари једино предстоје, а то су "докази" секун- 
дарног типа. Наиме, у недостатку директних показатеља паганске моти- 
висаности неког имена, "пожељан посредни показатељ је његов што ра- 
нији помен, не само зато што га временски приближава добу словенског 
паганства, него и што омогупава да се на евентуалној различитости та- 
дашњег гласовног облика од савременог провери његова етимолошка 
веза са теонимом, и да се на најмању меру сведе могућност |..] да је име 
сразмерно позно пренесено однекуд и примењено на дати објект без ика- 
квих култно-митолошких побуда. У том смислу се редовно истиче пода- 
так да је ороним Перун у Пољицама код Сплита потврђен још 1095. (уллеа 
т Ретипо). На жалост, имена о чијем паганском пореклу можемо разми- 
шљати већином су, по природи својих објеката (брда, извори, потоци и 
ел.), таква, да за њих немамо потврда старијих од стотинак година". 

Чак и да наш аутор није сасвим у праву, сводећи досежност помена 
само на време од стотину година уназад - будупи да се могу наћи чак и 
средњовековна сведочанстава о појединим топонимима са могућним тео- 
номним значењем - оправдан је захтев да се трага за оним најранијим у 
времену до чега се може продрети. Наведимо овде податак (који узимам 
из "друге руке") да је, на пример, према пропису св. Саве за монахе (пре- 
пис из 16 стол.) свештеник морао од својих исповедника извидети "4 5рји- 
Шајез! 5 бађат! ђоготеткја иду, 1 тоша за јез уШат !! тоди 1 гозетсат 1 
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Ретипи 1 Сћог зи 1 Мокозгг риа 1 је!а: Тт1 [ета розг 2 рок опу" (види и: Ма!, 1940: 
19). У слободнијем преводу: "Јеси ли чинила с бабама |= врачарамај бого- 
мрски блуд, јеси ли се молила вилама или Роду и Рожаницами, а Перуну 
и Хорсу и Мокоши у часш иила ијела: |требај да држиш иосш у иоклоње- 
њу шри године". Дакле, и код нас, на подручју деловања српске архиепи- 
скопије, налазимо најпре у црквеним круговима, а свакако да је тога мо- 
рало пре свега бити у реалности, у именима цркава, култова и свести љу- 
ди, помена Перуна, Хорса и Мокоше, Рода и Роженица, Вила, имена која 
су се хришћанској цркви указивала као мрска. 

Овоме придодајемо још и то да се у новије време појавило неколико 
ономастичких анализа средњовековних повеља, које са своје стране пру- 
жају неку основу за установљење постојања одређених топонима и ан- 
тропонима, који асоцирају, ако већ нису и сасвим сагласни са именима 
једног броја митолошких божанстава. Тешко је сасвим одбацити Грже- 
тићеву тезу да су "Стари Словјени надиевали по својим божанствима 
племенска, родитељска и лична имена, а тако их налазимо племенских 
као: Велехе (Велете) Волохе, Велетабе (Велетове), Вентове, Венте, Тре- 
боване, Травуњане |.... Од родбинских познати су |...] Сирани, [|..] Колен- 
де итд., од личних: Сварун, Вит, Влахо, Прибина, Порин, Масин, Дабиша, 
Лада, Ењушка, Зора, Даница, Лејло итд. - Истим божанским називом 
прозвао је стари Словјен и планине и реке, гдје је приказивао божанстви- 
ма своје жртве захвалнице. Тако налазимо и у нашим земљама и Тригла- 
ва и Перуна и Велеса, Велебића и Вита и Видуша, и Требипа и Требеви- 
ћа, Беласицу, Ладинин врха итд. |...| Ено 'Чернебога' великога брда у Сас- 
кој земљи, Јутробога: града у Њемачкој, Триглава у Седмоградској, мор- 
нарскога бога Курабе [..] на грчком отоку Еубеји, Волоса (Волос) у ТПе- 
зап!, Власина (Власис) у Ахаји, Витина (Уу та) код Триполиса, Перуна 
(Парнои) код Шпарте у Мореји итд" (Отхенс, О.М. 1900: Х1Х). Овај став 
Гржетићев нећемо на овоме месту коментарисати. Вратићемо се пита- 
њима методолошког приступа топографском материјалу. 

Иако би полетном истраживачу српске митологије који се безре- 
зервно жели ослонити на топографски материјал, на први поглед могло 
изгледати да му теоријски опрезни етимолог - Александар Лома, неће 
бити од превелике користи јер му не да да се у властитој прегрејаности 
размахне онолико колико би то хтео, ипак, како се нама чини, Лома је 
више од других указао на важност тога материјала и за сама митолошка 
проучавања. Наиме, за разлику од емпирицистички насторојених истори- 
чара митологије и наших демонолога, и знатно трезвеније од радикалних 
критичара топографскога и фолклорнога материјала као релевантног 
извора за реконструкцију словенске митологије, Лома је предложив не- 
колико тачних и за науку прихватљивих методолошких начела којих ва- 
ља да се придржава онај истраживач који топографску грађу жели да ко- 
ристи за сврху~митолошкога тумачења. У том смислу Лома наводи како 
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постоје и други "посредни показателеи митолошког порекла једног гео- 
графског имена" а који се могу наћи на тзв. синхронај равни. 

Најпре скреће пажњу на врсшу објекша. "Објекти одређене врете 
могли су бити посвећивани појединим божанствима, тако храст богу-гро- 
мовнику Перуну, те су доста индикативни случајеви кад његово име мо- 
жемо везати за појединачно храстово стабло или храстову шуму, нпр. 
струе. Перуновф дубеу међутим, Перун-Дубрава у Далмацији, о којој се 
писало у овом смислу, као таква не постоји, него близу пољичког брда 
Перун има село Дубрава, чије име такође може бити индикативно за везу 
оронима са словенским теснимом". Уочено је, каже Лома, како се име 
"Перун на нашем простору најчешће везује за брдо и изворе, но такви 
објекти нису довољно специфични да би сами по себи били индикативни" 
(Лома, 1987: 38-39 и д.). 

Други релевантни чинилац који повећава вероватноћу да је пред на- 
ма топоним са теонимским значенљем јесте изглед и својсшва објекша. 
"На пример, изложеност неког врхунца олуји и громовима, или положај 
брда у правцу одакле насељу под н>им долазе непогоде, или према изла- 
ску сунца, како се то истиче у случају истарског брда Перун, могли су да- 
ти повода за настанак појединих ортографских назвања по богу-громов- 
нику типа Перун, Перуника (2 в. доле), у хришћанској интерпретацији 
Св. Илија". 

За проблем који је овде од посебне важности, међутим, веома су 
значајна следећа три посредна индикатора у које спадају: а) народна ве- 
ровања и иредања; 6) обреди који су иовезани с објекшом као и в) иосшо- 
јање у близини још неког другог шопонима који је кулшно и смисаоно са 
њим иовезан. 

а) За први случај наводи град Тројан. "Као пример рушевине старог 
града Тројан на Церу развијено народно предање везује за троглаву ми- 
толошку личност истог имена, под којим се у староруским изворима јав- 
ља једно паганско божанство. На сличан начин легенде о брду Дајбог у 
Кучајни омогућују да се његово име, преко митолошког Дабога мачван- 
ских предања, веже за други староруски теоним Даж(д)Ббогљ". 

6) Што се тиче обреда који је иовезан с објекшом, Лома се овде ос- 
лања на етнографски материјал и за пример узима ритуално кланље "овна 
о Ђурђеву дне на обали језера под старим градом Тројан на Пештери 
(при чему се за то место везује једна варијанта светођурђевске легенде), 
или 'коњски сабор' у Велешевцу на Сави". 

в) Када је реч о трећем разлогу о иосшојању у близини (или у скло- 
иу) објекша другог шоџонима ирошумаченог као словенско кулшно или 
мишолошико назвање то, према аутору "удвостручава вероватноћу па- 
ганске мотивисаности његовог имена. Класичан пример с нашег подручја 
је теоним Требишће (Требишћа) под Перуном у Истри, који се може по- 
истоветити са стел. шрАбишше 'место жртвоприношења'. У митолошкој 
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вези с пољичким Перуном вероватно је име потока под брдом Вилар (с 
обзиром на то да народ ово брдо сматра једним од вилинских станишта), 
а можда и поменути топоним Дубрава". Ја ћу касније показати да и фол- 
клорни материјал потврђује присуство "вила" повезаних са Перуном у 
Пољицама. 

Па ипак, и овде је потребан савет истраживачу да буде крајње обаз- 
рив. "Појам међусобне близине два имена је растегљив, но свакако мора 
постојати гранична раздаљина до које се може претпоставити њихов се- 
мантички међуоднос. Не изгледа, на пример, уверљива Филиповићева 
(Миленко - СП) претпоставка да топоним Перуника, село у Топлици и 
Богише, село у Расини, сводећи се на два српска назива за исту, по свој 
прилици Леруну посвећену биљку иеруника = богиша (Ти реттатса), 
стоје у међусобној вези, узевши у обзир то да је растојање између њих 
ваздушном линијом тридесетак километара". 

Ова примедба Алаксандра Ломе чини се прихватљивом под ус- 
ловом да не постоји ниједан други индикатор који би такву хипотезу 
ближе потврдио, а таквих истраживања, колико ми је познато, за сада 
нема, осим прецизног убицирања терена о чему сам писао у ранијој књи- 
зи (Петровић, 1995: 388). Дакле, надам се да ћу, на основу властитих 
истраживања, то и сликовито показати у овим јужнословенским мито- 
лошким мапама, и сам читалац ће се моћи уверити да се Перуника - о 
којој је реч налази у окружењу бројних других топонима са којима ми- 
толошки смисаоно кореспондира: Коњува (3 км), Требиња (14 км), Мо- 
лишва (брдо 4 км), Бабина (10 км), Божевац (16 км), Богујевац (9 км), Де- 
динац (12 км), планина Троглав (15 км) и, коначно, Богише (али не 30 веп 
мањеод 20 км). 

Због тога бих био склон да поменути методолошки принцип изве- 
ден из Ломиних претпоставки унеколико релативизујем у овом смислу: 
да и одређена - већа удаљеност два парадигматична топонима може бити 
занемарена у случајевима где се на једном простору, по прилици у секто- 
ру Делнице, по дијагонали у низу од око 30 километара налазе бројни то- 
поними који су, гледано према сазвучју, коресподентни чак са двадесетак 
значајних теонима и њихових атрибута: Трајан, Белее, Перино Било, Св. 
Илија, Самар, Св. Вид, Требишта, Роженица, Бабин врх, Дединац, Руше- 
во, Дивишка, Дивјака, Витошево, Видина Греда, Богдин, Трескавац, Руј- 
ник, Живица, Душевлака, односно са именима демона: Вражији Долци, 
Вражји пролази и др. 

Међутим, наћи два топонима на удаљености од 30 км. и ниједан дру- 
ги атрибут, односно епитет датога "божанства" који би - према садаш- 
њем стању и резултатима истраживања словенских митологија - могао 
бити саприпадан одређеним митолошким бићима (нпр. Седло, Кон>, Вра- 
нац, Петловац, Кременац, Трескавац), не може се без даљега узети као 
разлог високе вероватнопе. 
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У том смислу Александар Лома је, полазећи од својих, назовимо их, 
претходно назначених методолошких принципа, посебну пажњу обратно 
на оне примере у топонимији где се митолошки конгруентно појављују 
два или више топонима сличне митолошко-системске припадности. Реч 
је о случајевима "када нам се, при недостатку осталих индиција за мито- 
лошко порекло једног имена, отвара могућност да га као такво протума- 
чимо у пару са неким другим именем, па ћемо размотрити неколико мо- 
гућих случајева те врете са тла Србије, Црне Горе и Босне". У наставку 
Лома даје такве примере, а ми ћемо његове анализе које се тичу кон- 
кретнога топономастичког материјала приложити у деловима наших 
Мишолошких мана у којима се његови примери налазе. 

Овде наводим само један конкретан пример са нашега терена који, 
држим, има шире значење. Реч је о проблему тумачења неких топонима 
који би упућивали на знатно словенско божанство Волос. "Ако је струе, 
теоним Волосф постао од прасл. Ко/те, његов јужнословенски еквивалент 
гласно би УЈадбб. У селу Брђанима код Горњег Милановца (западна Срби- 
ја) имамо брда Влас и Власићи. Други ороним подудара се са праобликом 
српског назива сазвежђа Плејада Влашићи, претпостављеном према 
стел, власожилишши, власожелишши, власожалицл, рус. волосожарњ, 
волосени (-ш- место - с- народном етимологијом према Влашић, дем. од 
Влах). Ако су Словени Плејаде назвали у некој вези са својим божан- 
ством ЈУо15б, како се то претпоставља, у нашем бисмо случају могли има- 
ти пројекцију представе астралне митологије на земљишне објекте". 

Лома сматра да постоји важна разлика два теонима: Волоса и Беле- 
са. Управо стога када је реч о Велесу, он га, према својој методи, посмат- 
ра у присуству једног другог, који такође асоцира словенски теоним. Реч 
је о односу Белеса и Живице. "Струе, теоним Велесф није, како су то неки 
мислили, дијалекатска варијанта од Волос, јер му одговара стчеш. уејег 
Ђаво' без ликвидне метатезе, тако да се ово божанско име своди на 
прасл. Уе1е% и, формално узевши, може бити у основи јужнословенских 
топонима и оронима који гласе Белес, Велеш. То је само једна од могуп- 
ности тумачења ових географских назвања, која бива вероватнија у слу- 
чајевима када се неко од н>их може довести у митолошку везу са неким 
другим оближњим именом. Тако под брдом Белее у Драгачеву има село и 
речица Живица чије је име могуће схватити као деминутив од словенског 
теонима Да. Треба рећи да су општесловенски карактер култа ове боги- 
не, па и само њено име, неизвесни. Хра је највероватније читање имена 
полабске богиње које Хелмолд пише ма; њена веза са божанством 
Дууђуе у иначе проблематичном старопољском пантеону Ј. РПШгоз7-а спор- 
на је, тако да једину индицију прасловенског порекла овог теонима пру- 
жа једна у прошлом веку забележена скаска из Замладинца у хрв. Загор- 
ју, где се појављује Жива Вила у изразито митолошкој функцији божан- 
ства које је људе научило земљорадњи |... - ако је то име аутентично. Де- 
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минутивни облик Живица може бити секундаран, али не мора: уп. моко- 
шица, топоним у околини Дубровника, према имену староруске богиње 


Мокозђ". 

Друга могућност коју је топографски материјал подржао односи се 
на везу топонима Велеш и Вилинац. "Како се у кајкавској скасци са Жива 
везује Вила (или је ту већ Жива схваћено као епитет уз Вила), с помену- 
тим односом Белее : Живица може се поредити Велеш : Вилинац, како се 
зову два наспрамна брда у селу Суводатђу у ваљ. Подгорини". Најзад, ту 
је и трећи саоднос где у основи Велеш сада у вези са топонимом Змаје- 
вац. "Два брда једно до другог у селу Узовници у српском Подрињу носе 
имена Велеш и Змајевац. Велеш је име засеока који је у турско доба био 
засебно село, настањено муслиманима". Ипак, у вези са овим, постоји и 
једна резерва о томе, будући да "однос Белес : Велеш остаје нејасан, уп. 
5кокК, „Јауепзуо 1 тотапхуо стр. 155 поводом имена велес/Велеш на Злари- 
ну" (Лома, 1987: 48) 

Иако А. Лома у интерпретации појединих топонима сматра како 
"није искључен ни хипокористик Белее (Велеш) од Велеслав", као што би 
"Илијино Брдо могло бити названо и по човеку, а не светитељу тог име- 
на", ипак један од драгоцених закључака које је А. Лома формулисао на 
основи обављених конкретних анализа, и на материјалу који му је био 
доступан, представло веома добро упутство будућим истраживачима. 
"Ипак, код неизведених облика |...] Белее, Влас, Перун, Дајбог (уз горњу 
ограду са Тројан), теонимско постање је већ и са морфолошког гледишта 
вероватније од антропонимског". Дакле, где год су топоними: Троглав, 
Перун, Макоша, Белес дати у изворном облику, већа је вероватноћа да 
им у основи лежи теонимска структура, него да су изведени по неком 
личном имену, човека, на чијем се имању, на пример поменути локали- 
тет, топоним налазе. 

Исто тако "ми немамо основа ни разлога да унапред одбацујемо 
овакве и друге могуће 'немитолошке' етимологије; напротив, њихова мо- 
гућност, па и већа вероватноћа при засебном третирању сваког имена, 
само очитује потребу примене метода везане идентификациин митолош- 
ки условљених назвања у топонимији, који смо овде покушали да прика- 
жемо узимајући оне примере, којима за сада располажемо, а од којих ће 
се можда наћи илустративнији и веродостојнији". За сврху конкретних 
истраживања навешћу и следеће његове ставове. 

1. Изјашњавајући се поводом питања које му се прећутно поставило 
у вези са његовим "залагањем за идентификацију посредних показатеља 
култно-митолошке условљености топонима", Лома је најпре поставио 
питање: "Греба ли она имена са паганским сазвуцима, код којих такви 
показателеин сасвим изостају, просудити као безнадежан случај за истори- 
чаре религије У начелу, не, с тим што ће став варирати од случаја до 
случаја. Има таквих имена чија су паганска сазвучја сама по себи довољ- 
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но речита, као Мокошица; има и таквих, код којих индикативну вредност 
имају топономастичке паралеле: реч је о случајевима кад се име поклапа 
са топографским назвањем на другом месту чија је култно-митолошка 
мотивација вероватна" (Лома, 1987: 49 - подв. СП. ид.). 

2. Друга важна напомена гласи: "У том смислу Дајбог у Кучајни ин- 
дикативан је за средњовековни Рајбок у Бачкој; Тројан на Церу, на Пеш- 
тери и у Бождаревцу за два потока истог имена у Драгачеву, или за гра- 
дину код Невесиња; неколико оронима Перун овде наведених за Перун у 
Босни под Озреном или у Македонији. А кад се једног дана буде распола- 
гало комплетном евиденцијом не само фреквенције и дистрибуције (како 
просторне тако и по врстама објеката) појединих топографских назвања, 
нпр. Перуника, или основа, нпр. велес-, него и збиром показателе мито- 
лошке условљености појединих мећу њима, могуће је да ће сразмерно ви- 
сок однос у том смислу 'индикованих' имена, који се већ сада да наслути- 
ти код наведених примера - потврдити наша нагаћања о њиховом паган- 
ском пореклу". 

3. Исто тако чак и када "није у начелу неоправдана индигнација са 
којом П. Ж. Петровић, О ПЏеруновом кулшу код Јужних Словена, Глас- 
ник Етнографског инсттута САН 1 (1952) 1-2, стр. 374, одбацује Филипо- 
вићеве примере као Џерово Брдо или Периновац (Трагови Перуновог 
кулша 70), но присуство Перунике у близини овог другог оронима учи 
нас да сваки случај шреба иросудиши за себе, узевиш у обзир све реле- 
ваншне околносши. Исто име Периновац носи и један извор код Дарува- 
ра (Бјечник ЈАЗУ с.в.)". 

4. Четврта и за наш проблем испитивања посебно важна напомена 
гаси: "Руском Першњ ближе стоје топоними и ороними на јужнословен- 
ском тлу који гласе Перин (од примера које наводе Ивановђ ор. 4/. стр. 
158 и Филиповић ор, 41. стр. 70. навео бих као просторно најближи и мор- 
фолошки најзанимљивији стари град Периње у Бирчу (Филиповић 1. с.)" 
(Лома, 1987:48). 

Рекосмо да је овај став од посебног значаја за нас утолико што је, 
осим неколико Перуна и Перуника на јужнословенском простору, на ма- 
пама крупнијих размера 1: 25.000,1:50000, па и 1: 100.000 пронађен знатан 
број топонима са називима: Лерин и ГПерина, Перинац, Перине, Пери- 
град, Перинка, Перино Поље, Перинашица, Перис, Перши, Перишче, Пе- 
ришица. Исто тако и преглед бугарских топографских карата такође от- 
крива имена са могућним теонимским значењем, као што су: Перник, 
Перно, Перуника. 
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3. Проблем односа шеонима и личнох имена 
– аншроцонима код Словена 


С обзиром на то да ћемо као додатан, секундарни доказ за подупи- 
рање хипотезе о могућној интерпретацији неких парадигматичних топо- 
нима са теонимским значењем (Перун, Тројан, Дабог, Световид, Радо- 
гост, Хоре) овде користити и помоћ антропонимије, односно, учесталост 
антропонима старијег порекла, попут: Тројана, Трајана, Вида, Видана, 
Радогоста, Перуна, Перунике, Трајане, Тројане, Дабижива, Дабе, кори- 
сно је да се макар и укратко изложе резултати рада Александра Ломе из 
1982. године, у коме се овај проблем такође теоријски осмишљава. 

Лома испитује типологију личних имена која су Срби придавали 
својим потомцима а која у својој језичкој форми имплицирају могућну 
теонимску садржајност. Тим поводом аутор је напоменуо како постоји је- 
дан "низ главних подударања српскога народног имена са словенским тео- 
нимом, таквих као Перунб: срп. Перун; Хорсб, ДХрсб: стерп. Хросб; Троднб: 
Срп. Тројан; Кадегаз! (и ел): стерп. Радогосшљ, Радигосшљ. Подударност са 
словенским теонимима, каткада исте као и српске, постоје и у антропо- 
нимијама других словенских језика; то су лична имена као стчеш. Регип, 
буг. Перун, струе. Волосб, стпољ. Расбог. О тешкоћама да се ова словен- 
ска имена и етимолошки вежу за теониме којима су сазвучна, односно да 
се она прогласе теофорнима, биће даље речи, но већ и сам збир таквих 
сазвучја довољан је за претпоставку да су словенски теофорни антропо- 
ними |..] гласовно понављали измене теониме од којих су настајали" 
(Лома, 1982:121 ид.). 

Како се аутор одређује према још увек нерешеном питању да ли су 
Словени лично име и географско име изводили од имена вишег митоло- 
шког бића, у циљу магијске идентификације. Или, пак, топоним Перун - 
који означава брдо, припада личности - човеку Перуну, према томе, не 
произлази од Перуна - божанства Лома сматра како смо ми Словени, 
дакле и Срби, "своју представу о теофорним именима изградили углав- 
ном на старогрчким узорима". Наиме, "и у старих Грка постоје случајеви 
истоимености човека са богом, и то не само у позно доба, када то пред- 
ставло последицу опадања религиозности, него и на једном ступњу грчке 
религије који можемо сматрати раним". Оно што у тзв. култу предака 
значи придати име претка, оца или деде, то исто значење има и надевање 
имена бога каквом човеку, јер је у оба случаја "циљ је да се тиме претко- 
ве врлине магијски учврсте у његовом наследнику". 

Лома прихвата став да су и сами "корени славскога обичаја у Срба 
свакако дубљи од хришћанства које му је само дало еуфемеристичко 06- 
јашњење. Неколико предања из разних српских крајева доводе порекло 
појединих родова у везу са хромеим Дабом, што је српско име 'цара ђавол- 
скога', по свој прилици изведено од имена митолошке личности Дабога; 
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тај Дабог можда одговара старорускоме божанству Дажбогу, а Слово о 
Полку Игореве Русе |.] назива Дажбоговим Пошомцимст (Лома, 1982: 
122). Лома је сасвим у праву када наглашава да су "словенска теофорна 
имена истозвучна теонимима, могла бити давана управо у склопу култа 
божанства као родоначелника који се врлинама реинкарнира у својим 
потомцима", односно ако проширимо матрицу исте скале происхођења, 
то би значило: приписати брду име некога Бога, магијски треба да значи 
и само бивствено присуство тога бога на томе месту, на коме се, уоста- 
лом, и приноси жртва, моли, односно посећују речена места у временски 
тачно одређеном, годишњем добу. 

Хипотезе које је Лома поставио имају емпиријску евиденцију у ма- 
теријалу до кога сам дошао у властитим истраживањима. Свакако, са из- 
весним модификацијама наведених ставова. Наиме, Лома тврди да посто- 
ји правилност у томе што се "теоними којима можемо приписати дубљу 
старину и ширу распрострањеност, издвајају унеколико својим гласовним 
обликом из именског система датог језика, у првом реду из његове антро- 
понимије", а разлог је у читвеници што се "прави теоним из култних раз- 
лога опире системским иновацијама" и коначно, "услед табуа, трпи про- 
мене мимо гласовних закона важећих за систем. Насупрот томе, већина 
полапскословенских теонима ничим у своме облику, ни елементима ни 
структуром, не одудара од двочланих словенских личних имена". Свакако, 
овде се мисли на примере: Свето-вида, Радо-госта или код нас: Да-бога. 

Међутим, речена хипотеза А. Ломе могла би се допунити једном 
опаском, наиме, да се у извесним сегментима врши модификација свеоп- 
штих теонима. На пример лик попут: Триглава - у Словенији, Јулинграду 
- на острву Волину, као и Шћећину, код Срба у западној Србији и Босни, 
постаје Троглав или Троглава. Или форме Белее и Волос - који, према 
Ломи, имплицирају два различита митска бића. Најзад ту су модификаци- 
је Трајана у Тројан - мада је реч о превасходно регионалном божанству 
нашега Балканског простора. Исто тако и Перун трпи модификације, од 
Перунковац преко Перунчевац до Перин и Периш. 

У овом смислу Лома примећује "да су неки од елемената у полап- 
скословенским антропонимским теонимима били особито погодни да ис- 
кажу божанско својство, тако -виш, -јар. Они су, међутим, јако застушљђе- 
ни и у словенској антропонимији, а сва словенска лична имена са тим 
елементима не можемо без јачега разлога узимати за теофорна", каква 
су, на пример, имена Јаро-вит, Свето-вит, Јар-ослав и ел. Овде је, како се 
нама чини, једна од теза А. Ломе, и не само његова, остала под знаком 
питања. Он, наиме, сматра да "ако се неко словенско лично име и сасвим 
поклопи са неким полапскословенским божанским придевком или име- 
ном идола, ни то није довољан разлог да тај антропоним прогласимо тео- 
форним. На пример, ретрански идол још почетком 11. столећа звао се 
Сварожић, а његово култно средиште Радогосш', тек током следепих пе- 
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десетак година име Радогосш прешло је на самог идола. Омгођено сло- 
венско име Радогосш забележено нам је још у 6. веку" (Лома, 1982: 123). 
Сматрам, наиме, да све зависа од тога да ли је култ Сварожића старији од 
култа Радогоста, како се иначе у науци настојало да докаже. Непостоја- 
ње старијих извора о древности Радогоста не говори и о томе да његов 
култ није постојао, односно да због сеоба Словена није дошло до конта- 
минације једног на рачун другога теонима. Било како било, ово је пита- 
ње остало нерасветљено. 

"Староруски теоними својом се структурои овако или онако |...] ди- 
станцирају од словенског антропонимског система. Један од њих пред- 
стављају речи наслеђене у теонимској употреби из доба индоевропског 
језичког јединства: најнеспорнији представник ових је струе. Перунљ. За- 
тим долазе теоними позајмљени из других језика, какви су, по свој прили- 
ци, Х(о)рс, Тројан, и можда још неки. Коначно, ту су словенске иноваци- 
је, пре свкхДажбог и Сшрибог, које, додуше, показују двочлану структу- 
ру блиску одговарајућој антропонимској, али чија је теонимска функција 
јасно назначена другим делом -бог" (Лома, 1982: 123). 

Сводсћи овај део расправе, Лома је у виду краћих експликацијија 
указао на разлику теонима и антропонима у појединим културним и ми- 
толошким традицијама појединих словенских народа: "ваља поћи од сле- 
дећега начела: ако у некој људској заједници иосшоји кулш једнога 6о- 
жансшва, свако лично име у њој исшозвучно, или само сазвучно имену 
шога божансшва, каква год иорекла иначе било, шреба смашраши да- 
шим са обзиром на шо божансшво, дакле, шеофорним. На пример, ако се 
староруско лично име Волос, старорускога облика светачког имена 
Влааос с формалне стране једнако исправно, не би било уверљиво. Ово 
је, мећутим, изузетан случај у Словена да култ једнога божанства и лич- 
но име сазвучно његову можемо временски и просторно довести у непо- 
средну везу". Због тога треба као правило узети супротан став: "теоним 
се јавља на једном месту и у једно време, њему сазвучан антропоним и 
другде. Име Перун у теонимској функцији посведочено је пре свега у 
Руса, затим у Полапских Словена, посредно и у Словака, а лично име је 
старочешко, бугарско и српско. Хорсф је староруски теоним, Хбрсф ста- 
росрпски антропоним. Дажбог је староруско божанство, одговара му, 
вероватно, српска митолошка личност Дабог, док је одговарајуће лично 
име старопољско (Пасбог). Староруски бог Троанб налази имењаке мећу 
Србима од 17. века, и то не у оним српским крајевима где се очувала ми- 
толошка представа под тим именем. Шшо се више дају ириближиши је- 
дап другоме у времену и иросшору шеоним и од њега изводљив ан-шро- 
ионим, шим веровашнија бива шеофорносш шога личног имена. На ис- 
тражвачу је да се према својој процени вероватноће одлучи када ће та 
два имена, божанско и људско, и етимолошки одвојити једно од другог, а 
када ће их повезати, налазећи за њихову просторно-временску одвојеност 
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објашњење, рецимо, у познатом 'закону периферних области" (Лома, 
1982:124). 

Један други став А. Ломе, чини се, има карактер прихватљивог ме- 
тодолошког начела: "Како се за ова питања не можемо надати богзна 
каквим налазима нових писаних извора, ваља нам увек изнова пажљиво 
разматрати оне који нам стоје на располагању, што систематичније ис- 
траживати ризнице фолклора, узимати у обзир топонимију, археолошке 
податке и ел, да би наш суд о теофорности појединих словенских, и мећу 
њима српских имена био иоле поуздан" (Лома, 1982: 124) 

Од одговора на друго важно питање, које је превасходно теоријског 
карактера, зависе и бројне консеквенције методолошког карактера. Пи- 
тање гласи: како се конкретно одредити према појединим именима 6о- 
жанстава у словенском свету с обзиром на још увек нерешен проблем: да 
ли обавезно иста имена богова код различитих словенских народа импли- 
цирају исту митолошку структуру или се, каткада и врло различита струк- 
тура богова, дакле различити богови, појављују под истим именом. Бри- 
кнер је, овим поводом, упозорио на потребну методолошку обазривост. 

Шта треба имати у виду када се покушава реконструкција прасло- 
венске митологије2 "Ако се на Лаби или у Кијеву појављује реч у истом 
или сличном значењу, сматра се да је та реч прасловенска, тј. да потиче 
из доба прасловенске заједнице. У митологији ствар стоји сасвим друкчи- 
је; понављање исте речи у две области не значи и идентичност функције 
коју та реч означава; божанство које има идентично име у две географ- 
ски одвојене области може на једном месту имати једно, а на другом сас- 
вим друго значенљђе и другу функцију. - Код балтичких Словена, једно ис- 
то највише божанство носи, према племену код кога се јавља, сасвим 
друго име. Што је био у Штетину и Приморју (а чак и даље на југу, у 
Брандербургу) Триглав, назван тако према кипу са више лица или глава, 
то је исто био Свешовиш у Русији, Јаровит у Хавелесбергу (свето значи 
исто што и јаро-, јар, Светоплук-Јароплук) и Сварожић у мекленбур- 
шком Радгошћу. Те разлике нису само месне, него и временске, јер кад 
су Немци уништили храм Сварожића, престао је и његов култ, а подигао 
се култ Свешовиша и Триглава. Извесно да су свештеници, кад је паган- 
ски бог обмануо очекивања верних, покушали да га оживе под другим 
именом Триглава, јер Триглав није могао бити неко првобитно божан- 
ство; зато је могућно да се под новим именом Триглава крије стари Сва- 
рожић" (Брикнер, 1937: 54). 

У овом теоријском уводу значајно је, можда, не толико питање: у 
којој је мери један несумњиво Теофорни израз преосмшшљен, те носи са- 
да неки други митолошки садржај, односно покрива компетенцију некога 
другог, а сличног, или сасвим различитог божанства, колико једно друго 
питање. Смемо ли, наиме, претпоставити да трагови Световида, које на 
Балкану, и у Србији, такоће, налазимо у форми теонима са основом: 
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"Вид" и "Вит" имшгацирају исту ону улогу врховног бога коју је, на при- 
мер, Световид имао на Рујану2 Да ли су, према томе, пронађени трагови 
"Световидовог" култа у Србији и довољан разлог да се под овим култом 
скрива истоветна компетенција овога несумњиво словенског и српског 
бога, али сада и као врховног бога Срба, или ћемо такву улогу врховног 
бога Срба тражити, можда, у лику Троглава, или пак, Перуна2 Једино би 
на подручју Словеније Видов култ био истоветан са његовом улогом вр- 
ховнога бога уколико би, додајмо, били убедљиви аргументи како су тра- 
гови култа Триглава на сверозападу Словеније само локалног карактера. 


4. Како су иагански богови хрисшијанизовани, 
а кулшна месша иреименована 


У овом теоријском уводу осврнућемо се и на питање преосмишља- 
вања паганских богова у хришћанске светитеље. Овим проблемом се, по- 
ред Чајкановића, бавио и словеначки теоретичар Јосип Мал. Опште је 
познато да су храмови хришћанским свецима били подизани на истим ме- 
стима, на којима су се некада излазили пагански храмови, а где је могуће 
нашла би се и одговарајућа замена за паганског бога. 

"Тамо где су стара светилишта разрушили или посекли света дрве- 
ћа, они су на истим местима или пак у непосредној близини њиховој са- 
градили нове цркве, које су посвећивали најчешће Св. Јурију (Ђорђу), 
Св. Марјети, Св. Михаелу, Св. Мартину, Св. Магдалени и Св. Јанезу Крст- 
нику (Јован Крститељ). На тај начин су људи најпре могли посећивати 
омиљена места, а хришћански сведи су пак заузели улогу древних паган- 
ских божанстава. Хришћанско обожавање се прилагодило нормама пре- 
ђашњег веровања, при чему је неук народ при таквом поступку лакше за- 
менио своје старе богове са хришћанским свецима. Да стари Словенци 
нису поштовали своје ликовно неприсутне богове само у (храстовим) га- 
јевима, крај студенаца (извора) и дрвећа, доказују нам обавештења, да су 
карантански Словенци имали у Милштату (МШта ) пророчиште, у којем 
су на његове колонаде стали симболи њихових божанстава: лав, вук и ко- 
за (У фусн: Јов. М/уазгпег, Ађит јиг Котпеп (1845), 171)" (Мај, 1940: 2). 

Како су текли процеси христијанизације у западним и источним 
крајевима јужнословенских земаља2 "Христијанизација код нас није на- 
ишла на жесток отпор, посебно стога што се није вршила са огњем и ма- 
чем, као код полапских Словена" (Ма!. 1940: 2 ид.). "Због близине ходо- 
часних (мисионарских) центара, као и због пенетрације немачких коло- 
ниста северозападни крајеви Словеније били су трајно придобијени за 
ствар хришћанства". За разлику од тога "мање је угодан био у том погле- 
ду положај на истоку. Ту су под мађарским притиском биле читаве по- 
крајине дивље опустошене, цркве порушене, свештеници побијени или 
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пак прогнани. Требало је почети изнова, да би се поправиле задате болне 
ране. Због помањкања посленика 'у Господњем винограду као и због ве- 
ликог (опсежног) аквилејског патријархата, чији су му крајеви већином 
припадали, продубљивање хришћанства је споро напредовало. Да ли он- 
да чуди да је у таквим размерама живело старо ајдовство (стара вера) у 
више или мање прикривеном облику дубоко до у 12. и 13. столећу, да 
многе одрасле особе нису биле још крштене. Па и сам патријарх Бертолд 
- предложивши папи установљење шкофијске столице у Горњем Граду - 
тужио се, да се његово владиковање развукло на 10 дана хода према 
Угарској и да због те големости простора не може редовно посетити це- 
лу жупу. Сам је признао, да су у неким крајевима где је умрло много љу- 
ди, због помањкања духовника, сахрањени без обреда" - опела. 

Како су текли процеса пријема хришћанства2 "Исти патријарх Бер- 
толд приповеда 1228. год. о успеху свога визитацијскога путовања по 
овим крајевима. Људство је лутало у слепоћи заблуде и подражавало па- 
ганске навике" (Мај, 1940: 3 ид.). "Скоро се чини невероватним да је у са- 
мом срцу Словеније још почетком 17. века бискуп Хрен при полагању 
камена темељца за капуцински самостан у Љубљани у својпј придици (25. 
априла 1607) морао оштро прекорити своје вернике због паганских 6о- 
жанстава: Лада, Плејн, Поберин, гдоја ег ап атеа Сатпо!ае". 

Из овога се јасно може схватити да су отпори хришпанству били 
жестоки у Словенији која је, иначе, имала снажан покрет реформације у 
16. веку, када су Словенци (Примож Трубар) успели да на словеначки је- 
зик преведу чак и Библију а и друге духовне списе. Свакако, као брану 
против папског хришћанства, Словенци су узели своју праотачку религи- 
ју, народну веру, коју су Словенци, на крајњем западу јужнословенске 
гране, жилаво бранили. 

Јосип Мал је у својим анализама био сасвим близу формулисања 
једног методолошки важног принципа. Наиме: што је народ, у првом ре- 
ду сеоско становништво, био удаљенији од градских центара, према томе 
и од седишта цркве, могућност да се паганство чвршће одржи била је ве- 
ћа. "Видимо, дакле, да су се највише у удаљеним и далеким крајевима и 
код примитивних услова сачували саблажњиви пагански обичаји још до 
дубоко у средњем веку" (Ма! 1940: 4 и д.). То исто важи и за промену на- 
зива појединих обичаја, који су се, ипак, одржали и упражњавали и даље 
према древном паганском сценарију. "Заиста, обичаји су често мењали 
своје име, добијали су другачији садржај, хришћанство је много тога за 
њега неприхватљиво елиминисало тако да се првобитни смисао обреда и 
обичаја често заборавио или избрисан". 

Било како било, и данашњи истраживач древне митологије прину- 
ђен да реконструише древну јужнословенску, односно српску митологију, 
мора да потражи ослонац управо у народним обичајима, легендама, бас- 
мама, бајањима, магијским радњама. "Морамо стога бити захвални свима 
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онима који су почев од М. Ваљавца - Крачмановог па до Д. Трстењака, Ј. 
Пајка и Ј. Навратила и наших новијих истраживача Ј. Келемине и Фр. 
Котника суделовали и подстицали на то да се народно благо, иако често 
очувано у незнатним делићима" истражи. При томе истиче важност скуп- 
љенога древног материјала, песама, коледарских обичаја, сватовских и 
погребних обреда. У том смислу Мал је врло захвалан "пре свега словен- 
ској жени" која је однеговала и обичаје и навике, сачувавши "живу тра- 
дицију преносећи је са колена на колена". Иако је мушки свет гледао са 
подсмехом на то "бабјеверство", ипак је "словенска жена као верна вес- 
талка неговала и бранила свети огањ некадашњега богатства духовнога 
живљења својих предака" (Мај, 1940: 4 и д.). 

Трећа важна чињеница коју смо истакли у Аншромологији сриских 
ришуала тласи да су људи удаљени од цивилизацијских средишта интен- 
зивно и присно општили са природом, као својим реалним амбијентом, 
па будући да су понајвише зависили од ње, они су је и дивинизирали. "Као 
и други Словени тако су се и Словенци с поштовањем клањали пред Поиш- 
родом и њеним појавама |... Богови су пребивали у гајевима, дрвећима и 
изворима, у рекама и језерима, којима су на тим местима указивали пош- 
товање". "Сва природа суделује са човеком: са птицама се разговара и с 
ветром, сунце му је друг а звезде, вода, шума и камење су му пријатељи. 
У хришћанској епохи је пренесена заштитна брига паганских добрих ду- 
хова на анђеле и свеце, који данас у великој мери својим функцијама испу- 
њавају сеоски календар: упор, подмлађенога 'зеленога Ђорђа', или св. Гр- 
гура, који жени птице, св. Валентина са кључевима од корена, св. Матеја, 
којиразбијалед, св. Павла с његовим мразем, св. Луку, |...) идр. На сваком 
кораку нам се раскрива живахан култ природе у безбројним фолклорним 
посебностима, у којима је сачувана неизмерна множина паганских сећа- 
на. |..] Такође на многим местима по Корушкој сујош до недавна прино- 
сили такве жртве четирма елементима [..] у жељи да им у тој години во- 
да, огањ, земља и ваздух не чине штете у кући и пољским при-носима". 

Јосип Мал се посебно задржао на питању локације словенских све- 
тилишта, уопште и Словенаца, посебно. Његова је основна идеја да су 
Словени развивши свој митолошки систем у правцу соларних божан- 
става посебно уважавали "огањ" - као форму природе која симболизује 
Сунце. Они су за места култа својим главним соларним боговима, бирали 
висове планина или брда где су им у одређено доба године палили ватре, 
а ту тезу прихватају и други митолози, Рајтер, Брикнер, а код нас Но- 
дило, Чајкановић, Лома и др. "Угаони камен целокупне словенске мито- 
логије твори вера у божансшво вашре. Арапски писац из прве половине 
9. века Лп Сћогдаатђт каже да сви Словени поштују божји огањ. О све- 
тости огња каже, да је из многих крајева познат обичај, да се у оган> не 
сме пљувати, да је и данданашњи обичај словенских пастира, да увече, 
пре него што отерају стоку са пашњака кући, прекрсте преостали жар, да 
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би се могли у току ноћи грејати анђели. На другим местима, пак, погасе 
огањ, да се не би ђаво грејао. Хришћанство је допустило, не искоренивши 
је, веру у светост огња, [..] па је наместо паганскога Огњеника поставило 
анђеле и свеце (Св. Илију, св. Николу, св. Кузму и Дамњана)" (Ма! 1940: 
бид.). 

Зашто су бирали узвишена места2 "Да би били ближи своме најви- 
шем сунчаном божанству, Словенци су сва своја култна састајалишта би- 
рали најрађе на висинама. О тим природним светилиштима се не може 
археолошки ништа видљиво доказати, али о томе ипак говори прастара 
традиција да је поштован сунчани бог и каснији хришћански бог |...]. Без- 
бројне, старим црквеним патронима посвећене словенске црквице и ка- 
пелице, у шумској тишини и на врховима гора, говоре о томе, да их је по- 
стављао народ, који је происходио из другачијега веровања но што су ње- 
гови суседи, који то значајно обележје наше земље не познају". 

Јосип Мал је још 1940. године, када је писао и објавио свој рад, био 
суочен са традицијом похођења ових високих планина - која су била Сло- 
венцима култна места. "На сунчани култ старих Словенаца нас упозора- 
вају још и данас ходочашћа према планинским црквицама Св. Улрика, 
Св. Магдалене, Св. Вида и Св. Ловренца, у којима су, поред корушких до- 
маћина пре првог светског рата учествовали и ходочасници из Крањске и 
Штајерске. Иако се ове омање црквице данас налазе делом у понемченој 
земљи, врло је живо очуван обичај да у хапилуку - религијском ходочаш- 
ћу - учествују чак и Немци из околних крајева. Ходочашће се врши тре- 
ћега петка после Ускрса; петак је, пак, важно старим Словенима као ве- 
лики празник у недељи. Осим тога, треба уважити и то да је (1175 м висо- 
ка) планина с црквом Св. Вида године 961. звала тот Согдае, Козја пла- 
нина (Одзеђегг).. коза је представљала старим Словенима симбол плодно- 
сти. Кип козе је био такође у старословеначком пророчишту у Мшчапи. 
Црквица Св. Ловренца се налази на "Курјој гори" = "Кокошја гора" 
(баиегчаП): петао и кокош пак били су сунцу посвећене животшље". 

Колико је времена било потребно да се назначена места у ходочаш- 
ћу походе2 Божји пут ка свим четирма црквама требало је обавити у 24 
часа, дакле, у току једнодневнога сунчевога кружнога тока. "Божји пут 
ка свим четирма црквама требало је обавити у 24 часа, дакле, у току јед- 
нодневнога сунчевога кружнога тока". "Узгред је са плочника цркве св. 
Урлика сваки ходочасник узео неколико каменчића, којим би штитили 
кућу и дом од грома. Код сваке цркве су приносили као дар шаку жита, а 
узимали одатле шаку земље. Ту свету земљу су дома расејали по пољу, 
којим би га тиме посветили |... Зеленило, које би успут, враћајући се, уб- 
рали за шешир |..] расејали би по њивама, које би тиме биле сачуване од 
слабе године, суше и града; у зао час би палили набране гранчице, да би 
тиме сачували купу од града и ватре. На Магдаленској планини би ходо- 
часници по старом обичају везивали врхове смрчиних главчица - вршчића. 
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Јер, ко следеће године нађе свој вршчић зелен, тај је могао рачунати да 
ће дуго живети; коме се пак осушила, томе је претила смрт" (Ма!, 1940: 7). 

Прихватајући претпоставке Јосипа Мала, са своје стране бих могао 
овде приметити да сам и сам, пре него што сам дошао до Маловог огледа, 
претпостављао да се нешто слично морало одигравати у летњем периоду 
године на планини Девици - на тромећи Сокобање, Књажевца и Сврљи- 
га. "Ако се зна да је Девица на тромећи древних градова Сврљига, Равне 
и Кожеља, лако је претпоставити да је реч о простору погодном за лока- 
цију и смештај паганске богомоље. Тој идеји иде у прилог и чињеница да 
се на самом врху налазе неколики бунари питке и хладне воде, који у то- 
ку лета не пресушују, што подупире претпоставку о могућном постојању 
осим верског и других објеката, можда и већег насеља" (Петровић, 1995: 
431). А 1997. године у Мишологији Срба, пошто сам обишао терен Деви- 
це, схватио сам, баш као и Ј. Мал, да се на самом врху налазе остаци 
древних цркава и знамења, односно топонима, који указују на могућна 
паганска светилишта пре свега женским божанствима: Магдаленин Ка- 
мен, Девица и остаци цркве Св. Марија (Петровић, 1997: 227). До врха 
планине Девица од њенога подножја не може се, иначе, доћи без три до 
четири сата хода. Дакле, на сам врх долазило се једном годишње, а према 
идеји Ј. Мала, то је било могућно у ходу од око 24 часа. 

О словеначком култу ватре и сунца говори и сегмент из обичајне 
праксе да "У Жумберку (у којем има доста Срба - С.П.), дају пред жени- 
ном кућом невести мушко дете, 'накоњче', да би га ова обрнула трипута 
"према сунцу". У наставку Мал, указујући на лустративну функцију ват- 
ре, говори о кресовима у планинама, прескакању ватре, и паљењу ватри 
од пошасти код стоке. "Зато су у Белој Крајини због животињске куге 
палили у дворишту ватру и протеривали стоку преко ње. И, такође, пре- 
ко креса су вазда Словенци гонили животиње ради здравља и оплодњље. 
Срби (из Војне крајине - С.П.) још и данас погасе све ватре у селу због 
животињске куге, па на старовремски начин ваде 'живу ватру", преко које 
воде стоку преко тога новога (и зато чистога) огња". 

Код Словенаца: "О Божићу, када се сунчева ватра такорећи изнова 
раћа, гаси се огањ на свим огњиштима. У пећи се приноси сада тај нови, 
живи, чисти, непорочан огањ - крес, који обезбећује прираст и здраву 
плодност. Када се потом запали на слободном простору већа ватра, тада 
би се около огња сунцу у част плесало; тако би плес морао природно до- 
бити облик круга - кола. За овај се огањ каже да су Божић Словенци 
празновали још у паганско доба. На предхришћански извор казују такође 
српске народне песме" и ту Мал наводи делове из богате зборке Милоша 
С. Милојевића, поменувши и коледарске песме, песме посвећене Сваро- 
жићу = Божићу, а идр. (Мај, 1940: 9). 

Када су све паљене обредне ватре код Словена2 "Кресови су паље- 
ни за време свих, за примитивног човека важних, годшшњих доба. Осим о 


34 


ТЕОРИЈСКО-МЕТОДОЛОШКА ПИТАЊА 


Божићу" и у другим приликама. "Паганско пролећно празновање је у 
хришћанском добу замењено са зеленим Ђурђем, делом је пак здружен 
са ускршњим устајањем. У словеначкој цељској котлини пале ватре 
предвече Св. Ђурђа. Плешу около огња". Словенци су, сунцу у част пра- 
ви и главки крес палили када би дан постао најдужи; у предвечерје Св. 
Јована Крститеља или такође на Видов дан. Прави и главки крес су Сло- 
венци палили сунцу на част, када би дан постао најдужи; у предвечерје 
Св. Јована Крститеља или такође на Видов дан (Ма!, 1940: 10). 


5. Да ли је словенска вера била дуалисшичка - зарашусшровска 


Теоретичари нису сагласни у одговору на питање: да ли се под рели- 
гијом мисли уопште на веровање у појам "сакралног" - ма у којој се кон- 
кретној форми оно манифестовало, или се појам "религије" тумачи у 
стриктно монотеистичком и, када је о Словенима реч, хришћанском сми- 
слу. Дворниковић је на постављено питање да ли су Словени били рели- 
гиозни, одговорио да су "стари Словени припјетских мочвара и сармат- 
ских равница имали своју степску прарелигију и митологију на културно- 
-етничком степену свих народа тога типа. Везани за тле и природу обо- 
жавали су природне силе, касније персонификоване. Тај култ везао је фа- 
милије и племена. Пуста и глува тишина непрегледних мочварних шума 
и равница у словенској прадомовини, тамо негде око Висле и Припјета 
била је као створена да уталожи у душу тескобне слутње, а мистична 60- 
жанства као да су се чула и осећала у оној пустој осами. Фантазија је ра- 
дила, чулних утисака било је мало. Тај Словен морао је бити на свој на- 
чин религиознан. Био је то кроз хшљњаде година изграћен и стациониран 
тип живота. Жилавост којом је тај Словен бранно своју религију пред на- 
дирањем германског завојевачког хришћанства на пруској равници се- 
верне Европе најјасније сведочи о виталности тога религиозног типа. 
Борба за Световида, Дажбога и Перуна била је већ и борба за прве сло- 
венске племенско-државне ћелије" (Двор., 1995: 76). 

На јужнословенском простору, вели даље Дворниковић, деловала је 
византијска духовност, дакле, и византијска црква, која се, нема никакве 
сумње, једнако као и западна црква борила против словенскога паганиз- 
ма. Да ли је, међутим, византијска црква имала више успеха од западне, 
католичке2 "Визаншија није усиела да црквом и духом ирецизира и ви- 
заншира Србе, иако је сриски средњи век у кулшури ирешежно осшао у 
знаку Визаншије. Сриско иравославље развило је своје особеносши и за- 
држало много шога из сшаре, ирехришћанске еиохе. Сам ироцес црквене 
хрисшијанизације није продро онако дубоко као у Руса, већ је народ унео 
у цркву и својих националних елемената, сасвим различитих од право- 
славља нпр. грчког, руског и других источно-хришћанских цркава. Често 
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је у нас и из патриотизма било побожно речено или написано: 'Наш на- 
род је побожан'. Мислим да ово није тачно. Побожност, било црквено- 
конфесиске, било као интимна диспозиција за религиозну контемплацију 
(као нпр. у Његоша) у нашем народу не исшичу се никакве јаче дисиози- 
ције за црквену иобожносш, а још мање за теолошка дубљења и сколас- 
тичка цепидлачења. Ни једној од свих наших вера и цркава није усиело да 
до краја зашре шрагове ирехришћанске религије као ни јаке дисиозиције 
за сшаре иаганске словенске иразноверице. Најјаче и највидније обележје 
живог и породичног српског православља Слава или Крсно име пре- 
хришћанског је иорекла: по досадашњим истраживањима биће да има ве- 
зе са култом предака. Наш фолклор религиозног живоша не одаје неког 
ирешераног иншензивног религиозног шиима. Истина, и у нас се јављају ту 
и тамо појаве секташтва, па и свесних побуна против официјелне цркве, 
али све то остаје спорадично и изоловано, не прелазећи данашњу, реци- 
мо, европску нормалу" (Двор., 1995: 78). 

Како видимо појмови "побожан" и "религиозан" Дворниковић ту- 
мачи у хришћанском смислу, што не одговара савременом појму "религи- 
озног" које се може остварити у било којој форми, почев од магије и ми- 
тологије, до монотеистичког схватања. Друго питање, које је за наш про- 
блем од прворазредног значаја, јесте: да ли је стара вера Словена, па дак- 
ле, и Јужних, у основи дуалистичка - утемељена на иранској, заратус- 
тринској религији, или је без тога основаг Ово питање је од значаја стога 
што су, приликом реконструкциин старе српске и хрватске митологије, а 
на основу богате топономастичке граће, управо примењена начела дуа- 
листичких концепција. Због тога ћу у наставку нешто детаљније изложи- 
ти овај проблем. Посебно је тзв. хрватска митолошка школа (Гржетић и 
Пилар) инсистирала на дуалистичкој концепцији и, с тим у вези, обавила 
неколико истраживања. 

У књизи О вјери сшарих Словјена, ирама иравјери Аријаца и Прасе- 
миша Гржетић-Гашпићев је најпре указао на низ занимљивих чињеница 
које се односе на психолошки развој религијских представа уопште, и код 
словенског народа, такође. "Стари Словјени су назирали у сваком стаблу 
по свога доброга или злога духа, који јих оживљује и уздржава", видели 
су "у храсту и ораху Перуна, у јасену Сунце" (Отхенс, 1900: 3). С обзиром 
на то да је основно полазиште Гржетипево да су Словени имали тзв. дуа- 
листички систем веровања, којипретпостављадасе на једној страни нала- 
зи добар бог, или добри богови, духови, а на другој су то зли богови или 
злодуси, он је инсистирао на тези да су "Прасловјени тврдили, да ће зло- 
дуси и вукодлаци сунце у јесени и зими ослабити, а с тога тјера Вид сво- 
јим глоговим штапом на коњу и зимскога вука и бабу 'Зиму. И помраче- 
ња сунца и мјесеца су они тако тумачили, казујућ, да ће кад кад аждаја, зло- 
дуси и вукодлаци сунце и мјесец захватити и тако да ће помрчити. То је 
разлог да Румуњи, који су од Дакословјена ову вјеру попримили, рекох, 
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да Румуњи зову рготксији мјесеца 'Верколаци' т. ј. Вукодлаци", и при то- 
ме аутор наводи став из старосрбског законика из 1262. год. у коме се ка- 
же: "Кад се мјесец или сунце замрачи веле: Вукодлаци су изјели мјесеци 
сунце. Тако мисли Менчешић ХМТ. виека. У Срба се каже кад је помрчи- 
на мјесеца или сунца: изједа се сунце, изјело се сунце" (Отхенс, 1900: 49). 

Полазећи од дуалистичке интерпретације словенске митологије 
уопште, према томе и древних јужнословенских вера, од становишта које 
није без озбшљних упитности, Иво Пилар је бар уједној ствари био у пра- 
ву, рекавши да предложени метод који у народним обичајима, у језику и 
фолклору има да трага за основом митолошкога система, треба дасе са 
највећом могућном пажњом да "примијени баш код нас Хрвата и Срба, 
код којих се налази велико обиље народнога традиционалног блага, зна- 
тно веће него у многих осталих словјенских народа, које је сувише доста 
рано сакупљено у разним збиркама те је истраживаоцу приступачно" 
(Рпаг, 1931:3). 

Једном речи, на бројне примедбе значајних аутора словенске мито- 
логије, Лежеа, Рајтера, Ловмјањског, који сматрају да су извори за рекон- 
струкцију словенских митологија штури будући да под појмом "извора" 
мисле у првом реду на документе позитивистичке, историографске нара- 
ви, Пилар поставља озбиљно питање: "Хоћемо ли клонути |...) и уопће 
напустити наду, да икада расвијетлимо и систематизирамо подручје сло- 
вјенског преткршћанског вјеровања2 - Ја то не бих препоручио. Напро- 
тив је сврха ових редака, да се истакне, како има Адријанина нит, која би 
могла извести савремену науку из лабиринта, у коме се изгубила словјен- 
ска митологија. Та је нит јасно видљиви дуализам у вјери старих Словје- 
на" (РПаг, 1931: 5 ид.). Дакле, Пилар настоји да досегне до Аријаднине ни- 
ти словенске религиозности, али је проблем у томе којим је правцем кре- 
нуо да ту нит тражи. 

Реч је о томе што је настојао да поменуту веру изведе из дуалистич- 
ког система. "Питање дуализма у вјери старих Словјена није никаква но- 
ва, него напротив врло стара ствар. Оно се опажа одмах у почецима ли- 
тературе и хисториографије о Словјенима". Он је за ову прилику и сам 
тражио ослонац у постојећим западним изворима, констатујући како су 
"стварни основ за констатацију дуализма у вјери старих Словјена налази- 
ли стручњаци нарочито у много спомињаној глави Хелмолдове 'СЛтотса 
јауогит" (1, 52)", која даје за право да се може говорити, наводно, о дуа- 
лизму Белогбога и Црногбога. Није пропустио да наведе податак исто- 
ријског географа Филипа Клувериуса из његовог дела беттата аппдиа да 
су "Венди у Шлезији обожавали два бога: Билбоха и Цернобоха (2егпебо- 
ћа). Билбоха звали су Јутербохом, јер су га славили јутром у зору", па у 
напомени додаје: "Цитирано по Вгсекпеги, Мпоогла Зауа, Војоспа 1927, 
стр. 251". Но, ако је тако са Западним Словенима, за које верује да су, на 
основу неких аргумената, имали дуалистички став, како је са Јужним 
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Словенима, код којих није написана никаква хроника, попут оних из пера 
хришћанских мисионара који су деловали на простору Западних Слове- 
на2 Свакако, и речена митолошка опозиција: Црнобог - Белбог још не 
говори у прилог дуалистичком карактеру вере Западних Словена. 

"За Јужне Словјене немамо међутим документираних доказа у ста- 
рим кроникама, да су познавали антитезу 'Белбога' и 'Црнобога", али је 
погрешно уопште одбацити тезу да ако већ нема реченога дуализма Цр- 
нобога и Белбога да није било неког "дуализма" код "Јужних Словена, 
већ само код полапских". 

Потврду за своје ставове да је и код Јужних Словена било дуалис- 
тичког веровања нашао је у делу Павла Јосипа Шафарика који је "први 
словјенски аутор, који је из овога разасутога стварнога материјала код 
старих Словјена изражео тврдњу о дуализму као религиозно-хисторич- 
ком појму". У додатку примећује како Шафарик "у својој повијести сло- 
вјенскога језика и литературе даје кратак преглед о вјери и обичајима, 
култури и језику старих Словјена овако: ЧЈигег аЏеп магеп Регши, дег РПоп- 
пегоо , баеју Вог, дег Оеђег аПез Ошеп, сеглу Вог, Чег Зсћбртег дез Вбзеп, т 
уејсћет мтсћ дапх дет ретугесће Пиапстих Кипатћип, ипа 5ме(ом1а дег АПез- 
зећепде уоп Агткопа аш дег Гпзе! К!веп, Фе ћосћчеп Со ћецеп' (Јозерћ Раш 
5сћаНапк, Сезсћећте дег маупесћеп Бртасћеп ипа Глпегаиг пасћ аЏеп Мипадаг- 
теп. ОТеп 1826. стр. 13). Шафарик прихваћа дакле овдје постојање дуализ- 
ма у вјери старих Словјена, констатира његову упадну сличност са старо- 
персијским (зороастровским) дуализмом". 

Разуме се, ова интерпретација структуре словенског религијског 
погледа као дуалистичког није здушно прихваћена код осталих аутора 
који су се овим питањем бавили. Пре свега, против словенског дуализма 
био је међу првима Јакоб Лудвиг Грим. У својој Решзсће Муто!оге пише: 
"Ешлеп дигесћаппгепдеп, 1деа ва зсћеп Опетзсћед гмаасћеп гшет ипа ббзет 
Се15[е, Оппиха ип Аћгтап, Кепп! медег Фе ша васће, посћ фее дешзасће (бг 
кегјећге. Пег чјау1асће ОТаџђе че етеп зећуагхеп ипа ме1звеп бо аџћ: Вјеђог 
ипа Тасћегибог. Рлезет РиаПзтизв зсћете пут абег муедег дФигсћалпгепа посћ иг5- 
ртапоПпећ". Једном речи, постојање ова два бога никако није код Словена 
изворно и органско. 

Било како било, после изјава двојице утицајних аутора Х1Х века, 
Шафарика и Грима, постало је отворено ново питање о томе постоји ли 
или не постоји тзв. словенски религијски дуализам2 Као да су њих двоји- 
ца зацртали две основне линије интерпретације: а) прва би инсистирала 
на митолошком дуализму, настојећи да га доведе у везу са великим дуа- 
листичко-религиозним покретима, ослонивши га, пре свега, на иранску, 
заратустринску религију; 6) друга линија није сматрала "дуализам" као 
значајније обележје словенске древне религиозности. Она је отворено 
порицала такву тенденцију сматрајући појаву појединих дуалистичких 
момената у словенској религији за нешто сасвим споредно. 
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У представнике првога правда убрајају се још: И. Ј. Хануш - профе- 
сор филозофије у Лавову (1838-47) и Прагу (1849-1952), који је покушао 
да систематизује словенске митологије на тај начин што је старословен- 
ске митолошке елементе поделио на три трупе: а) у првој се налазе мито- 
лошки елементи староиндијскога порекла, 6) у другој су елементи пер- 
сијске, заратустринове религије, и в) у трећој су посебни облици и преоб- 
ражени митски елементи који су настали када су их преузели Словени. 
Хануш је потпуно прихватио дуализам у вери старих Словјена приписују- 
ћи му заратустринско порекло, с том допуном да речени елементи нису 
код свих Словјена на подједнак начин распрострањени. Наиме, код за- 
иадних Словјена претеже иерсијски, зарашусшровски утицај, док код ис- 
шочних сшароиндшски. "У јужних Словјена да су застушљена оба еле- 
мента подједнако, али је њихово вјеровање проткано многим страним 
митским елементима" (в. РЏаг, 1931: 8 ид.). У ову трупу теоретичара који 
признају постојање дуализма спада и руски славист и историчар Алек- 
сандар Фјодорович Гиљфердинг (1831-1872), који сматра да је прадомо- 
вина Индоеврошђана Азија, иако је реч о претпоставци која је напуште- 
на. Према Гиљфердингу "Словјени су са Литванима послредн>е индоев- 
ропско племе, које се из средњо-азијске прадомовине доселило у Евро- 
пу". Једном речи, Пшљфердинг сматра "да су од свих Индоеврошњана са- 
мо Словјени судјеловали у великом покрету Зороастрову, јер имају иран- 
ску ријеч бог од иранског бага", те су стога Словени "једини могли дони- 
јети у Европу дуалистичку антитезу између Црнобога и Белбога, која је 
настала у Бактрији". 

Средњи или трећи правац између оба екстремна заузимају истори- 
чари религија, пре свих Шарл Шмит из Стразбура (1812-1895), чије је по- 
гледе прихватио и хрватски научник Рачки. У поглавњу „иг Је диап те 
дапх ![е рагатзте чауе Шмит констатује тај "дуализам, али допушта мо- 
гућност да је он донесен Славјенима по утјецајима манихејско-катхарски- 
ма". Овоме смери припада и Рачки, који сматра да је дуализам значајан 
за "полапске Словјене: 'Код полапских Славена поганских бијаше дуали- 
зам главни чланак њихове вјере, како свједочи савремени писац Хел- 
молд  |..] "Ово се свједочанство односи дакако само на један огранак сло- 
вјенски. Али други налазе трагове дуализму у језику словенскоме: богђ, 
дивђ, ббБсђ, те мисле, да се словенско племе одијелило од азијских Арија- 
на, послије код Зенда обнове Зороастрове, и дуалистичке назоре са со- 
бомпонијело |...]" 

Треба казати да се при крају 19. века појавила оштра реакција на 
гледиште да су Словени били дуалистични у религији. Међу првима је 
пољски слависта Вилхелм Богуславски констатовао код старих Словена, 
додуше, постојање неких дуалистичких идеја, које пореди са иранским 
дуализмом Заратустре, али сматра да је представа о супротности добра и 
зла општељудска појава, која се рађа из животне невоље потиштених и 
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подвлашћених, и да је поникла из ниског социјалнога положаја Словена. 
Поредећи пак словенски дуализам с иранским, он уочава битне и дубоке 
разлике закључујући да не прихвата мисао да старословенски дуализам 
потиче од иранскога гледишта. 

Најжешће супротстављање идеји дуализма у словенској религиоз- 
ности учинио је Грегор Крек, један од најзначајнијих проучавалаца сло- 
венске митологије. И сам Пилар примећује како Крек "радикално откла- 
ња сваки дубљи дуализам у старих Словјена, а напосе пориче сваку везу 
са дуализмом иранским" (РЏаг, 1931: 9-10). Грегор Крек сматра да ништа 
није погрешније од тврдње да је код Словена постојао "филозофски дуа- 
лизам богова, нешто у смислу Зороастрисма |.... Дуализам, каквог среће- 
мо код Словена, познаје мит сваког сродног народа, и не састоји се ни у 
чему другом, него у борби светла са тамом, тако да овде и сами појмови 
Добро и Зло имају сасвим други смисао, него у Заратустрином учењу, чи- 
је се апстракције ни на који начин не могу поредити са словенским мит- 
ским представама. Повод за то је дала заблуда околношћу, да су хронике 
говориле о неком Црнобогу, коме је, природно, супротстављен неки Бел- 
бог. Ово је ипак само преостатак хришћанских представа пројектованих 
на касније паганство" (Кгек, 1887: 404-405). 

Овим поводом Пилар примећује: "Креков оштри отклон дуализма 
остао је одлучан у славистици последњих деценија све до данас" (РЏаг, 
1931: 10 и д.). Свакако, Крек је у одбрани става о словенској митологији 
као недуалистичкој имао следбеника и код нас. Нодило је био један од 
његових присталица. Од страних теоретичара Ханушовој дуалистичкој 
концепцији најодлучније су се супростављали Луј Леже и Лубор Нидер- 
ле. Леже, додуше, каже како се Црнобог спомиње у Хелмолдовој Хрони- 
ци али да нема ни речи о постојању некога Белога Бога. Зато он одлучно 
одбацује дуализам. 

Нидерле и Брикнер су без резерве прихватили Креково мишљење. 
Нидерле је дуализам ограничио само на полапске Словене, видевши у то- 
ме хришћански утјецај. Иначе, он негира став по коме су стари Словени 
преузели ирански дуализам будући да у старословенском веровању не по- 
стоје трагови борбе добра и зла. Он одлучно одбацује гледиште свих 
оних словенских митолога, који прихватају дуализам као битни елемент 
старословенског веровања. Трагови тога дуализма појавли су се, по ње- 
говом мишљењу, тек у доба распадања старе вере и прелаза у хришћан- 
ство, које је у својим апокрифима имало много дуалистичких елемената. 
Ове идеје прихватио је, затим, Брикнер (Вгаскпег, Мио!огга Зауа, Во1оспа 
1927, стр. 203 и 207, 231) тврдећи, да дуализам у вери старих Словена није 
никада постојао. 

Пошто је опсежно изложио бројне теоријске концепције о каракте- 
ру вере Јужних Словена, Иво Пилар је, супротно Нодилу, Нидерлеу, 
Брикнеру, Лежеу, прихватио гледиште да су Словени уопште, према то- 
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ме и Јужни Словени, били на дуалистичком становишту. Будући да је 
скоро двадесет година живео у Босни, као подстицај за прихватање поме- 
нутог гледишта био је његов увид у основни духовни смер богумилскога 
покрета у средњем веку. "Проживјевши преко 20 година у Босни, искрс- 
ло је преда мном богомилско питање" које је бацило нову светлост на ре- 
чени проблем. Аутор се, дакле, определио за став о постојању дуализма 
код Словена уопште и код Јужних Словена, посебно. 

Пилар је утврдио две битне ствари: 

1) "Свагдје на Балкану, гдје државна власт није одлучно и са свом 
тежином своје моћи наступила против богомилства, оно је неодољивом 
снагом продрло и привукло к себи већину словјенскога пучанства, тако 
да је видљива нека засебна предиспозиција балканских Словјена за бого- 
милство". Овде се повео за мишљењем Ватрослава Јагића, које је он из- 
ложио у Хисшорији књижеввносши народа хрвашскога и срискога (књ. 
прва. Старо доба, Загреб, 1867, стр. 80): "Хтјели бисмо особито, да се мо- 
жемо изјаснити, у чему је богомилство нашему народу толико пријало, 
којими ли се својстви толико подударало с нарави словјенском, да се је 
много вијекова снажно одржало не само међу простим пуком, већ чак 
код бољара, кнезова и краљева бугарских, српских и босанских". 

2) "Али, додаје Пилар, ја сам констатирао и другу не мање важну 
чињеницу: Богомилство је изразито дуалистично, али, зачудо, у оним 
формама, у којима се оно на Балкану развило, дуализам је много изрази- 
тији, него у оним религиозним доктринама, које су на Балкан донесене и 
из којих је богомилство никло, а напосе у наукама павлићана, масалија- 
на, еухита и Т. д. Било је дакле за сваки социолошко школовани ум јасно, 
да је однекуда морао доћи неки дуалистички принос, који је богумилстки 
дуализам појачао. Ту се нађох на истом стајалишту као и бугарски истра- 
живалац богомилства проф. Јордан Иванов (Богомилски книги и леген- 
ди. Блгарските академија на науките. Софиа, 1925. стр. 19), који је међу- 
тим одмах и ријешио питање тако, да је устврдио, да се овај дуализам има 
свести на утјецај Печенега, који су били манихејци и дуалисти, те се у 11. 
стољећу населили по Бугарској" (РПаг, 1931: 12-13 ид.). Коначно, у овој 
идеји нарочито му је била подстицајна већ цитирана Шмитова књига иг 
Је диапсте дапх !е рагатзте ]ауе. 

"Свратио сам пажњу на тај дуализам, почео сам помишљати, није 
ли неки дуализам у преткршћанском вјеровању старих Словјена била она 
предиспозиција балканских Словјена за дуалистичко богомилство, и није 
ли тисућљетно старословјенско дуалистичко вјеровање појачало мани- 
хејски дуализам, који је у павлићанству и масалијанству био доста слабо 
изражен и већ закржљао. Та ме помисао није више остављала, с тим ма- 
ње, што сам слично схваћање нашао и код Рачкога |...] и код Гржешића". 

Све то навело је Пилара да се предано почео бавити иранском ре- 
лигијом и учењем Заратустре. Шта му се у томе учењу учинило продук- 
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тивним за случај балканске словенске религиозности и настанка богу- 
милства, посебно Било је од суштинског значаја за "Заратуштрину нау- 
ку, његово супротстављање сељака земљоделаца као праведника опако- 
ме номаду разбојнику, његово истицање земљорадње као идеала правед- 
нога и богумилнога живота". Другим речима, Пилар је оценио да је те- 
мељ богумилства чинио живот земљорадника, везаност људи за земљу, 
будући да је "код Зороастрове вјере земљодјелство била религиозна дуж- 
ност". За овакву хипотезу о дуализму код Словена Пилар је нашао још 
један важан подстицај приликом свога боравка у Грацу, где је сазнао "да 
исту тврдњу о зороастровству старих Словјена учи чешки учењак проф. 
а". Јап Регзкег". 

Ко је био Јан Пајскер, чији је рад од прворазредног интереса за уте- 
мељење једне сасвим нове методологије у приступу топономастици на 
јужнословенском подручју Пајскер је славист, али се професионално 
бавио специјалистичким студијама социјалне и привредне историје. Већу 
Прагу је почео да се бави аграрно-историјским студијама. У Грацу је изу- 
чавао топографска имена, за која је као славист морао разабрати да су 
била у вези са предхришћанским веровањима старих Словена. По својој 
званичној дужности, као сарадник Шмчотзсће Гапдекоттаоп јиг 5тетег- 
тактк-а, он је био у обавези да речена штајерска места и лично обиђе, при- 
метивши како су она све доскора систематски носила неку нарочиту, ти- 
пичну физиономију. Главна је његова методолошка претпоставка следе- 
ћа: "То су обечно брда у близини воде, ше шшо је значајно, сшоје увијек 
воде с лијеве стране брда која носе име бога свјешлосши и добра, а с дес- 
не сшране воде сшоји брдо, иећина или гудура, која својом шопограф- 
ском ознаком иоказује бога шаме и зла, дошично злодуха, ђавла" (према: 
РПаг, 1931: 15 ид.). 

Ето, тим је путем кренуо и Иво Пилар. Најпре је предочио мапу брда 
у Будишину, где са десне стране од Лабе (Елбе) стоји брдо Чорнебох (651 
метара), а са леве: Билебох (499 метара), што се, већ и по тој стратегији 
истраживања, код нас могу наћи бројни примери и у Србији: Дрни врх - 
Бели врх, Црни Тимок - Бели Тимок, или у Сврљигу два села: Црнољеви- 
ца - првобитно, доиста са десне стране Сврљишког Тимока и друго село 
Белоиње само 1,5 км удаљено, налази се са леве стране тог истог Тимока. 

На овоме трагу Пилар је самостално даље развио наведене основне 
теоријске идеје операционализујући их у конкретним ономастичким ис- 
траживањима. Најпре је указао како су "се стари Словјени, отпадници од 
кршћанства, само враћали својему старословенском Световиду. На југо- 
словјенском подручју, гдје је утјецај кршћанства био врло ран и интензи- 
ван, цркве св. Вида врло су нам драгоцјен индициј, кад тражимо и утврђу- 
јемо стара светишта словјенскога Световида. Било би додуше погрешно 
тврдити, да је свака црква св. Вида знак некадашњега светишта Светови- 
да. Али нам ту дуалистичка сценерија, коју је открио Пајскер, даје драго- 
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цјену помоћ, јер где нађемо цркву св. Вида и дуалистичку сценерију, било 
то само и близу, можемо с највећом вјеројатношћу устврдити, да се ту не- 
када налазило старословјенско светиште Световида. Цркве су наиме кад- 
што грађене на истоме мјесту, гдје је некад стајало старословјенско све- 
тиште, а често и само у близини" (РЏаг, 1931: 20 ид.). 

Исто тако Пилар је скренуо пажњу како "у новијим црквама, поје- 
дини покрајни олтари показују свеца, чија је стара црква некада стајала 
негдје близу. Тако је кршћанство замјерном традиционалношћу и голе- 
мим напором чувало стољећима и кроз све мијене времена чува нетакнут 
свој апарат. То је боље успијевало у оним крајевима, који су трајно били 
под кршћанском и истовјерном влашћу, него у крајевима, који су доспје- 
ли под иновјеру и кршћанству несклону власт. Стога ћемо лако опазити 
знатне разлике између крајева, који нису никада долазили под турску 
власт, и оних, који су неко вријеме или на дуже долазили под власт тур- 
ску, нао на пр. Босна и Херцеговина. У оним првим крајевима бит ћемо у 
нашем истраживању упућени понајвише на црквене сурогате и наћи 
ћемо, да је старословјенско митолошко називље највећим дијелом уни- 
штено. Цркава пак не ћемо налазити на пр. у Босни и Херцеговини, гдје 
се напротив много више сачувало митолошкога топографскога називља, 
и то не само због доласка турске власти, која је врло ослабила кршћан- 
ске утјецаје, него и стога, што она форма кршћанства, која је од 12-15. 
вијека ондје владала, богомилсшво, није толико непријатељски наступи- 
ла против дуалистичког вјеровања старих Словјена, него је, и сама дуа- 
листичка, показивала много више толеранције према вјерским остацима 
старих Словјена". Друга је његова теоријска идеја да је, осим што је Све- 
товид био врховни бог универзалног словенског пантеона, под копреном 
хришћанства био замењен следећим супститутима: св. Видом, односно 
Витом, св. Илијом и ев Јованом Крститељем. 

Није само "св. Вид био кршћански сурогат за старословјенскога бо- 
га сунца и свјетлости, него да он ову улогу дијели с још два кршћанска 
свеца, чије се цркве појављују на мјестима, за која је очито да су била не- 
када посвећена старословенском богу сунца. То су св. Илија и св. Иван 
Крститељ. Код овога већ 'ивањски кресови' показују, да је нетто насли- 
једио од старословјенскога култа свјетлости, сунца и огња, а кршћански 
Илија 'тромовник' имао је сурогирати громовничку дјелатност старосло- 
вјенскога главнога бога, пак ћемо и цркве, посвећене томе свецу, врло 
често налазити на брдима некада посвећенима старословјенскоме богу 
сунца и свјетлости. 

Кршћанство пак водило је према старословјенском Световиду у 
неку руку политику "Имде ег шпрега'. Св. Ивану дало је светковање нај- 
дужега дана и кресове; св. Илији невремена, муње и Громове, а св. Виду 
име и лијечење очију ('видање'); тим својим поступком лакше му бијаше 
сломити моћ Световидову". 
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Шта се, мећутим, догодило са опозиционим панданом Белбогу или 
Световиду, наиме, са Црнобогом, од времена када је хришћанство преу- 
зело вођство на Балкану код Јужних Словена2 Пилар сматра да је Црно- 
бога црква преобразила у св. Михаила Архангела, св. Ђорћа (хрватски 
св. Јуре) и св. Блажа, који је код Срба постао св. Василије. 

"Као бог сунца и свјетлости, тако је и бог таме имао своје кршћан- 
ске сурогате. На мјестима (или близу њих), која су била посвећена богу 
таме, налазимо чудном редоношћу цркве или капеле св. Михајла Аркан- 
ћела и св. Јурја, оба побједника врага или змаја. Совјетски митолози спо- 
мињу још једно сурогирање слично оному код св. Вида, наиме замјењива- 
ње између старословјенскога Велеса-Волоса и св. Блажа (Герег 19. с. 112- 
116). И као што је у руском Новгороду саграђена црква св. Блажа на мје- 
сту, гдје је стајао кумир Велесов (Вгскпег 4, стр. 119, 14 и д.), тако ћемо 
на мјестима, гдје стоје цркве посвећене овоме свецу, с великом вјеројат- 
ношћу мислити на некадашња светилишта посвећена Велес-Волосу. То 
нас занима стим више, што је Велес-Волос по мишљењу свих стручњака 
припадао реду богова таме и зла (Герег 19. с. 113), па ће се цркве и капеле 
св. Блажа редовно налазити на десној страни воде". 

У наставку Пилар наводи примере из својих истраживања, али и 
проблеме на које је наишао у конкретним анализама. Упозорио је најпре 
како његово истраживање отежава једна околност, наиме, да би идеју о 
дуалистичком карактеру светилишта спровео до краја, проблем је убици- 
рање река будући да их више нема у тзв. "красу' у Приморју, Далмацији, 
Херцегвини и Црној Гори. Познато је, да су пусте голети нашега При- 
морја некада биле густо зарасле шумом. Гдје је данас голи крш, ондје су 
прије 1000 година стајале густе шуме. Док је било шуме, жуборили су |... 
иошочићи и пошоци |... Ми ћемо дакле у Приморју, Далмацији, Херце- 
говини и Црној Гори врло често узимати вододерине за живе потоке, јер 
су оне некада и биле потоци". Тако ћемо комбинацизм "топографскога 
називља, цркава и дуалистичких завјеса с већом или мањом вјеројатно- 
шћу налазити старословјенска светишта" (РЏаг, 1931: 22,23). После свега 
Иво Пилар закључује како су тезе проф. Пајскера о дуализму у вери ста- 
рих Словена не само нашле "потпуну потврду на подручју Краљевине Ју- 
гославије, него и то, да тај дуализам није само споредна и дјеломична по- 
јава у вјери старих Словјена, него њезина главна и основна значајка" 
(РЏаг, 1931: 75 ид.). 

Укратко, главна теоријска тврдња Иве Пилара гласи да је развоју 
богумилства код нас, као својеврсне јереси у православљу, допринео ду- 
ховни ослонац у дуалистичкој вери старих Словена, а затим, што је по- 
себно карактеристично за Јужне Словене, словенски народ на овом про- 
стору био је, једнако као и у Ирану, земљорадничкога занимања, а то је, 
све скупа, водило древном религијском дуализму. 'Дуалисшичко 60г0- 
милсшво зато је толико пријало нашему народу и такву неодољиву при- 
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влачну снагу имало на њега, јер је одговарало традиционалним тисућлет- 
ним дуалистичким погледима старих Словјена, којима је тај народ био 
одан од свога пријелаза к Заратуштриној вјери па све до свога покрште- 
ња. Даље ће се објаснити и знатно питање: зашто се Словјени свагдје у 
повијести јављају као земљодјелци2 Ето, зато, што су били заратуштров- 
ци, и што је у тој вјери пољодјелство било не само вјерска заповијест, 
него уопће основа верске и социјалне организације" (РЏаг, 1931: 82-83). 
Пилар тврди да је гледиште Пајскерово (заједно са резултатима Пиларо- 
вим) "углавном доказано, да је дуализам у вјери старих Словјена, а по 
томе и сама вјера њихова била по свом подријетлу зороастровска или за- 
ратустричка. Та тврдња Пајскерова заправо није ништа ново, него је она 
иста наука, коју су некада учили познати словјенски учењаци Хануши 
Гшљфердинг". Управо због тога, Пилар ће устврдити како би сада "пре- 
ма томе стајалиште Грим-Шафарик- Креково било само заблуда, скрета- 
ње с правога пута, које је словјенску митологију управо и довело у без- 
надно и безизлазно стање". 

Критика. Код српских митолога било је радикално супротних гле- 
дишта поводом ове хипотезе о словенском верском дуализму, коју су по- 
ставили Пајскер и Пилар. Међу првима је такво гледиште одбацио Весе- 
лии Чајкановић. О тзв. словенском религијском дуализаму Чајкановић 
каже како је "занимљива и, на први поглед, потпуно исправна теорија о 
дуализму у вери старих Словена", коју је поставио Чех Јан Пајскер, и 
Хрват Иво Пилар. "Пајскер је, после дугих топографских истраживања, 
констатовао у Европи, где Словени живе или где су раније живели, из- 
весне локалитете који имају типичан облик: то су увек два брда (или сте- 
не или пећине), измећу којих тече река или поток, па се једно од н>их на- 
зива именом - кажу Пајскер и Пилар - доброга бога, а друго именом ћа- 
вола или уопште каквог злог демона: и то тако да доброме богу припада 
лева, а ђаволу (или каквом другом злом демону) десна страна". 

И Чајкановић се осврће на питање два брда у близини Будишина. 
"Место именом злога демона, стена на десној обали често се назива и Де- 
вин камен или Момин камен". Пајскер каже да је то неспоразум. Јер, "де- 
ва у парсизму означава злог демона, а Девин камен првобитно је значило 
злодухов камен, а доцније, када је право значење речи дева заборављено, 
начинила је народна етимологија од њега девојачки камен. Према Пај- 
скеру, ови наспрамни локалитети били су светилишта богу добра и богу 
зла, што би у исто време био доказ да су стари Словени били заратус- 
тровци. |..| Пајсер-Пиларова теорија, ма колико да је духовита, није ве- 
роватна (мада, у начелу, известан утицај иранске религије на религију на- 
ших далеких предака не би био немогућ" (Чајк., 1973: 352-353). 

Које решење предлаже Чајкановић, које би, уосталом, било од зна- 
чаја за разумевање култне планине у источној Србији - планине Девицег 
"Према томе, локалитети где се спомињу, један поред другог, оба словен- 
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ска бога, указују не на какву дуалистичку антитезу у смислу заратустров- 
ском, него на трагове старога култа, у коме су бог доњега света и бог 
громовник чинили божански култни пар. Име Девин камен или Момин 
камен, Јипрјетвзртипг - са етимолошким скаскама о гоњеној девојци која 
је, немајући другог излаза скочила са стене у реку - није постало на осно- 
ву погрешне народне етимологије према злом богу, деуах, него је овде, 
свакако, успомена на неко старинско женско божанство, које је са богом 
доњега света стајало у некој вези. [...] Позната је чињеница да хтонични 
богови по правилу имају свој женски корелат. |... У једној лужичкој скас- 
ки, која се везује за малочас споменуто брдо Сотеђоћ код Будишина, ка- 
же се како је Црнобог имао дивну кћер, 'коју је волео него сва своја бла- 
га' |.) Што се тиче реке која тече између локалитета Црнога и Белога 
бога, може се подсетити на познату представу по којој је доњи свет од 
горњег одвојен реком" (Чајк., Ш, 1994: 73). "О страдању тога женског 6о- 
жанства (бежање; скакање у воду) говорила је нека света легенда, која 
нам је данас сачувана у разним варијантама, али чији је првобитни садр- 
жај тешко реконструисати" (Чајк., 1973: 355). Овим поводом ваља видети 
и рад Фрање Галинеца Прилози за мошив 'несрешна и гоњена дјевојка' у 
хрвашској кајкавској књижевносши ХУШ сшољећа. (Зборник за народни 
живот и обичаје Јужних Славена, Загреб, бр. 30, св. 2. стр. 1-16). 

Са своје стране, држим да би структуралистичко ишчитавање број- 
них варијанти легенде о "гоњеној девојци" могло водити закључку да ов- 
де, у ствари, није реч о прогоњеној девојци, која је, немавши куд, морала 
да скочи у воду, већ о једном другом митему. Наиме, све варијанте леген- 
де имајузаједничку структуру: девојкаје иринуђена да скочи у водућ Неће 
ли ствар бити у томе да је овде реч о древном обичају жртвовања девојке 
воденом божанству, па, будући да је временом тај обичај постајао окру- 
тан и неподношљив, као год и онај у граду Тројану на Пештери, да је де- 
војка плакала што мора бити принесена на жртву аждаји из језера, дове- 
ло до хришћанског преосмишљавања, при чему је св. Димитрије, а негде 
је то св. Сава избавио девојку од сигурне смрти. Уосталом, у Старом за- 
вету Јахве саветује представнику свога изабраног народа да се окане ста- 
ре вере и обичаја приношења жртве старом богу Валу, коме су кроз оган> 
жртвовани синови и кћери његова народа. 

Поводом песме Смрш Марка Краљевића чији један инсерт гласи: 
"Већ ћеш, болан, умријети, Марко, / Ја од Бога, од старог крвника" Чај- 
кановић каже: "Бог крвник, по томе схватагљу, био би зао бог, дакле: ан- 
типод правога Бога; та представа дошла би била нама из богумилизма", 
те је у горе споменутој песми дат "један фрагменат из богумилске догма- 
тике" (Чајк., 1973: 356 и д.). "Индијски душовадилац Јама, грчки Хермес, 
па онда Аполон и Артемида |...) германски Водан, нису били зла божан- 
ства. Бог крвник није, дакле, зло божанство, него, просто, божанство 
чија је функција да људима узима душу. У српским народним умотвори- 
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нама свети Арханђео, српски душовадилац |... назива се крвником". Дак- 
ле, "Бог стари крвник", није, вели Чајкановић, зао бог, него "бог старац у 
чију облает спада узимање душа |... Који би то бог био (јер овде није реч 
о хришћанском Богу...), није тешко погодити. Ко би други могао бити 
него старински бог мртвих, чија је главна функција, као и код сродних 
божанстава у другим индоевропским религијама, да одузима људима 
живот и вуче их у доњи свет2". То је, очито, у хришћанству Арханђел 
Михаиле, у чему се, бар на први поглед слажу оцене Чајкановића и 
Пилара, с тим, што ни Црнибог, ни Архангел Михаило - као супститут 
"Бога крвника", нису последица дуалистичког веровања, већ јесу један 
сегмент, једна димензија, хипостаза врховног бога који ствара свет, који, 


затим, ради на његовом одржању и који ће га, коначно, по природи 
ствари разорити. 


6. Предлог једног броја оџерационалних сшавова 


Навешћу сада један број оиерационалних сшавова који су за ову 
прилику формулисани, и којих ћу се, углавном, придржавати приликом 
структурирања мапа и интерпретације добијенога топонимскога матери- 
јала са јужнословенског простора. Неки од ових принципа, који су били 
априори установљени током рада преиначивани су а каткада и сасвим 
преформулисани "под тежином" емииријске аргуменшације, док је један 
број био накнадно изведен, боље речено, које је "изнудио" сам материјал. 
При томе сам имао у виду и бројна методолошка упутства која су за свр- 
ху истраживања топографских појмова у митолошком кључу изложили 
савремени лингвисти. Ево тих краћих парадигматских пропозиција са ме- 
тодолошким импликацијама. 


1. Да би се једном топониму типа "Троглав", на пример, приписала ми- 
толошка релевантност, мора се прецизно установити: (а) да ли је саз- 
вучност топонима Троглав или Триглав, с теонимом Триглав случајна 
те се и не заснива на етимолошкој вези; или је (6) можда та веза само 
посредна и, најзад, (в) да ли се заиста божанско име Триглав у свом 
култном или митолошком значењу одразило на дати земљишни 06- 
јекат у древно паганско доба. 

2. У недостатку дирекшнога упућивања неког топонима на везу са мит- 
ским "објектом" треба, као пожељан, узети иосредни кришериј: њего- 
во што раније спомињање будући да га то спомињање временски при- 
ближава епохи словенског паганства и омогућава да се на евентуал- 
ној различитости тадашњег гласовног облика од савременог провери 
његова етимолошка веза са теонимом. 

3. Када је један "топоним" са могућом митолошком импликацијом не- 
посредно окружен "атрибутима" које интерпретирамо као саприпад- 
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не појмовној структури тога "божанства", као што се, на пример: 
седло и коњ тумаче као атрибути Свешовида, или иешао, храсш, 
церовица, шресак, коирива, божур као атрибути Перуна, сматраћемо 
да број таквих атрибута поменутог митолошког лика, као и њихова 
просторна блискост главном топониму, повећава вероватност да је на 
терену постојао култ датога божанства. 


4. Релевантан чинилац који повећава вероватноћу да је пред нама то- 


поним са теонимским значењем јесте изглед односно својсшва објек- 
ша. На пример, ако је неки врх изложен олуји и громовима, или је по- 
ложај брда у правду изласка сунца, како се то истиче у случају истар- 
ског брда Перун, све то може дати повода да су поједина ортографска 
имена настала по богу-громовнику: Перуну, Перуники, или Св. Илији 
- у хришћанској интерпретации. Сличаи је пример сврљишког сред- 
њовековног насеља Подзвижда - данас у облику христијанизованог 
имена Поишица, које је изложено снажним ветровима, и има "извор 
који звижди" (Богдановић, 1990: 47), те, претпостављамо, стоји у не- 
кој вези са Подзвиждом - словенским божанством олује. 

5. Знатну вероватноћу да један топоним садржи теонимско значење по- 
дупиру следећи посредни индикатори: а) народна веровања и преда- 
ња, 6) обреди који су повезани с објектом, и в) постојање у близини 
још неког другог топонима који је култно и смисаоно са њим повезан. 
Дакле, уколико је фолклорни материјал - који индицира један мито- 
лошки појам, богатији на простору где сусрећемо једно такво име, 
као што је Перун у Пољицама или Перун у Истри, вероватније је и 
присуство култа датога божанства на истом простору. 

6. Када се наиђе на тзв. неизведене облике, као што су Белее, Влас, Пе- 
рун, Дајбог - насупрот изведених попут Власова, Перино било, Дабго- 
ра, њихово теонимско постање је и са морфолошког гледишта веро- 
ватније од антропонимског. Речју, поменута имена нису изведена по 
неком личном имену човека, на чијем се имању, на пример, поменути 
топоним налази. 

7. Исто тако имена са древне митолошким сазвуцима, чак и када о њи- 
ма нема експлицитних показателе (као нпр. под 5), не треба просући- 
вати као безнадежан случај за историју испитиване религије јер има 
таквих имена чија су паганска сазвучја сама ио себи довољно речита, 
као Мокошица. 

8. Ако у некој географској области, у локалној заједници, постоји култ 
једнога божанства, тада ћемо и лично име у том региону које је исто- 
звучно, или пак сазвучно имену тога божанства о чијем је култу реч, 
са великим степеном вероватности сматрати теофорним, изведеним 
према датом митолошком лику. 

9. Што се више дају приближити један другоме у времену и простору 
теоним и од њега изводљив антропоним, тим вероватнија бива тео- 
форност личног имена. 
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10. Географска блискост два или више индикативних топонима којима 


П. 


12. 


13. 


14. 


приписујемо могућан митолошки смисао повећава претпоставку да 
су исте или сличне теонимске структуре. Једном речи, што је на ужем 
простору присутнији већи број имена која чине пакет митолошки 
смисаоних топонима, вероватнији је закључак да је на томе подруч- 
ју постојао култ одређеног божанства, које термини имшшцирају. И 
обратно, што је мањи број релевантних топонима на знатно ширем 
простору, смањује се степеи поменуте вероватноће. 

Међутим, и када постоји знатнија удаљеност два парадигматична 
топонима, ова се удаљеност може занемарити у случајевима када се 
на једном простору, гледано из перспективе дате митологије, однос- 
но одрећивања читаве области као релевантне са гледишта култа, 
повећава број одговарајућих топонима који по сазвучју коресподи- 
рају са теонимским или пак демонолошким структурама. Да понови- 
мо пример региона Делнице који на растојању од око 30 км. има сле- 
деће топониме: Трајан, Белес, Перино Било, Св. Илша, Св. Вид, Ро- 
женица, Бабин врх, Дединац, Рушево, Дивишка, Дивјака, Вишошево, 
ВидинаГреда, Богдин, Рујник, Живица, Душевлака, Вражији Долци, 
Вражји иролази, а од атрибута: Самар, Трескавац, Требишша, идр. 
Веће право на интерпретацију једнога топонима као репрезентанта 
теонимског бића полаже термин који се везује за име планине, брда 
или виса, односно реке или извора уколико по сазвучју имплицира 
име неког божанства: Перуна, Троглава, Трајана, Белеса, него име 
сличне морфолошке основе које се односи на "потес“ и "насељено 
место". 

а) Имена насељених места, односно потеса, њива, изложена су ве- 
ћим променама чије је преиначивање у директној вези са вољношћу 
одређених социјалних трупа и зависе од промена политичких, култу- 
рних и верских стратегија. 

6) Што је насељено место веће, попут варошица и пространијих се- 
ла, или, пак, уклолико је реч о главним улицама у градовима, о 
трговима, изгледније је да ће такви топоними бити подложни бржим 
променама од имена мањих сеоских средишта и споредних улица. 
Изузетак су градови: у Македонији Белее, у Бугарској Перник и 
Тројан, мада је и само име Белее било проширено. 

Уколико је реч о насељеном месту - а то би, условно, могло важити 
и за планину, вис, брдо, потес - које је удаљеније од већег градског 
средишта, могућност трансформисања његовог имена, односно ње- 
гово преосмишљавање и радикално преиначивање је утолико мања, 
и обратно. 

Вероватније је да се име једнога насеља, односно потеса које је тео- 
нимског порекла у каснијем преиначивању доводе у везу са антро- 
понимским пореклом, него што би то био случај са именом планине 
или виса. Случај са именом града Подгорице, Белеса (Титоград и 
Титов Белес) вишеструко је индикативан. 
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55. 


16. 


19. 


Приликом тумачеља једног преиначеног топонима који асоцира од- 
ређено мнтолошко значење мора се прецизно истражити контекст, 
односно време, социо-нсторијске околности које су такву промену 
кондиционирале. Потребно је истражити да ли је древни мишологи- 
ја - из које желимо да протумачимо његову смисаоност - била сас- 
вим елиминисана, мртва и неделатна у доба када је преиначивање 
топонима извршено да бисмо могли установи"“ у којој је мери, и да 
ли је уопште смисао који имплицнра садашњи топоним повезан са 
ранијим верским извором, или је од њега сасвим случајан и произ- 
волен. 

Како се одлучити, приликом тумачења термина који имплицирају 
две у битн различите семантичке варијације, какав је, на пример, 
топоним са основои "шреб-"1 Да ли је смисаони еквивалент израза 
"требити", "требљевина" - у смислу "крчити шуму", или пак "тре- 
биште" - жртвеник божанству; Овде неће увек бити довољно осло- 
нити се само на науку о језику. Да би се један такав термин довео у 
митолошки смисаони однос, на пример са "требиштем", а не са 
"крчевином", мора се истраживати не само из угла историје језика 
већ и из културолошке перспективе. Због тога сам на неким мапама 
поред термина са основом "шреб-" оставио и топониме попут 
"Крчевипа", који речито указују на истреблено место, како би се 
видело да је у говорној пракси народ и морфолошки тачно двојио 
ова два појма. 

Један могућан принцип изведен на основу емпиријске генерализа- 
ције гласи: велика је учестаност, односно кореспондентност следе- 
ћпх парова топонима који, према овде прихваћеном митолошком 
кључу имплицирају следећа четири пара односа: 1) Перун - Свешо- 
вид, односно њихових супституција: Пера, Перино, Петрино, Перу- 
ника, Илино, Илијино, Св. Илија, с једне стране, и топонима са ос- 
новом Вида и Вита; 2) Перун - Бог и 3) Вид - Бог. Као четврти 
случај наводимо велику учесталост атрибута са основом: шресак-, 
кремен-, муња-, крес-, и топонима који имплицирају древно громови- 
то божанство Перуна, односно његове супституте Илију, Перу, 
ПеШра. У Тебелама које су на крају текстуалног дела ове књиге 
приложене, иако један број понуђених парова не носи ознаку пара- 
дигматичних појмова, или се, пак, поједини парови - у погледу поме- 
нуте митолошке значењске структуре - налазе на доњој лествици 
вероватноће пробија се, ипак, очигледна шенденција која се може 
артпкулисати на следећи пачип: свуда тамо где наиђемо на појаву 
топонима са значењском вредношћу Перуна, у његовој се близини, 
пратњи, пајчешће налази топоним са значењем Вид / Виш, и обрат- 
но; исто тако, топоними са основом Бог - Бож прате присуство то- 
понима који директно или индиректно имплицирају Перуна, Вида 
или Виша. Најзад, Перуна прате атрибути који говоре о његовој 
елементарној фупкцији као громоносца. Респектујући приложене 
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мапе у првом случају присутност односа 1) Перун - Вид показује се у 
177 потврда; у другом случају се за пар 2) Перун - Бог / Бож налазе 
94 потврде, за трећи пар 3) Вид / Виш - Бог, пронађен је 91 пример, 
док је у четвртом случају за однос 4) Перуна и атрибута који га 
одређују као божанство грома и муње пронађено 168 потврда. 


7. Ашрибуши који иду са соларним ликом 


1) кулшне живошиње: Јарац, Јањац, Козле, Коњ, Вранац, Змај, 
Орао, Соко, Петао, Кокошка, Петех, Петелин, Птица, Голубовац. 

2) ашрибуши, делови шела: Капа, Брадић, Бркат, Космата глава, 
Крила. 

3) алашке / оруђа и Прибор лика: Седло, Самар, Мач, Стрела, Рог, 
Секирица, Кошље, Кукаља, Чекић, Штит, Шлем, Светлак, Бодеж, Му- 
њић, Бич, Маљ, Буздован, Блешче. 


4) функције мишског лика и ашрибуши: Врач, Врачарево, Стол, 
Столовник, Столованђе, Велики врх, Велика глава. 


5) време: Четвртак, Данићи, Годово, Спасовица, Ђурђево, Ђурђе- 
вац, Ђурђевдан, Мајски врх. 

6) бројеви: Седам, Три, Троје. 

7) делови Природе, амбијенш: Бој, Бојно брдо, Бели Тимок, Белои- 
ње, Бјеласица, Иверак, Коприва, Копитник, Божур, Губин, Калуђер, Зве- 
зда, Бело брдо, Таван, Небеса, Вршине, Вршић. 

8) сшање иредмеша и бића којим је мишски лик окружен: Пепелар, 
Курил, Кресово, Кремен, Варница, Ложина, Озрен, Озринић, Ковачи, 
Ковијоц, Жарко, Ложишће, Туцаковић, Погледало, Севча, Стрижево, 
Пишчет, Бело. 

9) хришћански свешишељи и обреди - суисшишуције мишског, иа- 
ганског лика: Ђурђе, Ђорђе, Ђурђевдан, Јурје, Јура, Св. Јован, Св. Петар, 
Св. Илија, Сутилија, Илијино брдо, Коледо, Спасовица, Св. Спас. 

10) форме људских, ириродних и божанских бића које ириимадају 
мишском лику: Гошт, Бор, Кум, Човек, Старац. 

11) кулшна месша соларних ликова: Цер, Церовац, Храстје, Дуб. 


8. Ашрибуши КОЈИ иду са хшонским и женским ликом 


1) кулшне живошиње: Коза, Кожељ, Кобила, Медвед, Медов До, 
Свшња, Жаба, Врана, Лисац, Лисица, Лисичји, Змија, Биво, Во, Пас, Куч- 
ка, Вук, Курјак, Мачка, Мрави, Миш, Гуја, Змија, Кукавица, 

2) ашрибуши, делови и форме шела: Зуб, Кук, Нос, Кљун, Криваје, 
Криви До, Крница, Грба, Хром, Табан, Манита гора, Штрбине, Крња Је- 
ла, Десовина. 
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3) функције мишског лика и ашрибуши: Зло, Зло до. 

4) време: Торник (Уторак), Петак, Петковица, Мрачај, Мартињи врх. 

5) бројеви: Деветак, Деветине. 

6) делови природе, амбијенша: Црно брдо, Црни Тимок, Црнољеви- 
ца, Црниљево, Росуља, Љубивода, Љубовник, Љубљине, Љубљеница, Ко- 
тин кук, Криков врх, Врагодо. 

7) сшање иредмеша и бића којим је мишски лик окружен: Паклено, 
Паклен, Крш, Црнци, Стравча, Мрак, Мрачај, Паник, Љутик, Пиште- 
њак, Худа раван, Црно, Чрновец. 

8) хришћански свешишељи и обреди - суисшишуције мишског џа- 
ганског лика: Св. Михајло, Шт. Михел, Св. Никола, Св. Мартин, Св. Пет- 
ка, Св. Мајка Божја, Св. Магдалена, Св. Марија, Св. Марјета, Св. Ката- 
рина. 

9) форме људских, ириродних и божанских бића која ириимадају ли- 
ку: Родаљице, Близанци, Близна, Копилица, Копилов До, Дојевићи, Дете, 
Женчај, Бурдељ, Приновац, Бездошек. 

10) кулшна месша хшоничних ликова: Анатема, Задушница, Крста- 
ча, Обешеник, Крш, Гроб, Девојачки скок, Дјевин скок, Скочи-девојка, 
Момин камен, Магдаленин камен. 


9. Ознаке кулшних месша уоишше 


1) месша кулша са основам: "Треб" 

2) осшала кулшна месша и могућна месша кулша: Запис, Молитва, 
Капиште, Крст, Крсно Поље, Криж, Свето брдо, Светшња, Пишаница, 
Писаница, Писачуша, Сабориште, Капела, Капелски Љубељ, Звонцев 
врх, Градина, Градац, Град, Градовље, Градишче. 
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ГЛАВНА СЛОВЕНСКА И СРПСКА БОЖАНСТВА 


1. Најсшарија сриска имена у иовељама и другим изворима 


Пре него што приступимо разматрању појединих имена богова - 
које, поред осталог, налазимо и у топонимији, а због умесног упозорења 
етимолога - да није увек јасно да ли су поједини топоними изведени од 
личних имена, или су лична имена и топоними изведени од митолошких 
појмова, потребно је да укажено на новије резултате ономатолошких ис- 
питивања код нас, у којима су из писмених извора средњовековних доку- 
мената обелодањена бројна лична имена, односно топоними са могућним 
митолошким значением. Овде ћу засада оставити по страни питање да ли 
су наши преци надевали имена својим боговима према личним именима, 
или су и лична имена и имена места - топоними, дедукована из митолош- 
ког пантеона. Напросто, наводим најстарија помињања личних имена и 
топонима, њихове облике у форми како су се јављали у реченим доку- 
ментима, хрисовуљама наших владара, турским дефтерима. 

Овде ћу скренути пажњу на резултате ономастичких истраживања 
код нас, која, иако нису систематски спроведена, дају релативно тачну 
слику о присуству и учесталости појединих антропонима са теофорним 
значењем у ближој и даљој прошлости нашег народа, као и присуство од- 
ређених топонима са теофорним значењем који су пронађени у микрото- 
пономастичким истраживањима појединих региона. 

Митар Пешикан је у анализи Дечанских хрисовуља пронашао и не- 
колико, за наш проблем, индикативних топонима, које наводимо. Радо- 
гошша - "Радогошта је, зна се, Радогош"; следе: Бабе, Бабјане, Богдаша, 
Радогошша, Храсшовица, а у земљописним именима из манастирских да- 
родавница у Горњем Подримљу, и планина у сливу Дечанске Бистрице, 
Богдаша, а између Пећи и села неточно од Пећи, налази се Тр«бовиши- 
ћи, односно "ТрЕбовишићи (3"), село Архиепископије (испрва жичко). Да- 
нас Требовић"; поред Девича (на секцији: Крушевци) помиње се и ЦЂвич 
Пошок". Шта би поред планине Баба, означавао топоним "Гозбаба" 
остаје отворено питање (код Пешикана 1981: 4-5, 14-15, 21-22, 27, 33, 59)2 

Анализирајући Дечанске хрисовуље, Сшефана Дечанског и Душана 
према П. Ивићу и М. Грковић: Пешикан је забележио као "у Призрђнску 
цљсту која греде из Требче"; Трббче се спомиње и у Душановој хрисо- 
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вуљи иризренским Севшим арханђелима; налазимо још и планине Рујен и 
Бабуну; Лелчин (или Лелчино). Шта би могао значити израз "Пркун |...), 
зап. међаш Крушевског мешоха" (Пешикан М. 1981: 35, 37-38, 51, 55)2 Да 
ли Пер кун! 

Из топонимије слива Белог Дрима која се налази у два турска деф- 
тера, посебно топонима у Скадарском санџаку, које је анализирао Пеши- 
кан, издвајамо и следеће топониме који се у полису помињу у 15. веку: 
Гостурани (Гостуран); Видвн>е из повеља, сад Видање ист. од Пећи; "Де- 
еић (7), 'црква Дјевица'... Могао би бити манастир Девич код Србице |...) 
ако је 'Ловиша' што и лауша", додајући на другом месту: "Лауша |...), уз 
коју је манастир Девич, асоцира место Ловиша', којему припада црква 
Дјевица"; следе још: Марина, Пригода сад Пригода југозападно од Ис- 
тока, "Требовић... Горњи (опустели) и Доњи (Ск. 9"), биће Требовић ист. 
од Пећи (бр. 13), у пов. Трибовишићи"“, Тудоричевци, некадашњи дечан- 
ски катун истог имена, веров. данашњи Турићевац северно од Чабића 
(Пешикан М. 1981: 76-77, 81-82, 84, 86-87). 

М. Пешикан је у анализи старосрпских имена средњег века корис- 
тио четири узорка, по два из ХШ и ХГМ века: Жичку иовељу Сшевана Пр- 
вовенчаног (1220.), Лимску иовељу краља Уроша манастиру Св. Петра и 
Павла на Лиму, писану почетком друге половине ХИП! века, Бањску (Све- 
шосшефанску) хрисовуљу и Пописе села горњег Полимља у Деч. хрисо- 
вуљи. Укупно узете у обзир 1343 особе. У Жичкој иовељи: Гостило, Гос- 
тимир, Гостиша, Руђ, Дај(и)ша, Богдан, Божица; имена из Лимске иове- 
ље: Доброгост, Милгост, Дљдоје, Дљдослав, Лиле; имена из Бањске хри- 
совуље: Богдан, Богде, Богдул, Богоје, Богослав, Богош, Божић, Гости- 
мир, Дабижив, Дабихна, Дт>доје, Игнат, Јањ, Озрислав, Хрс; Богдан, Бог- 
даша, Богило, Богиша, Богоје, Богослав, Богта, Богулин, Богун, Богут, 
Богша, Божин; Видоје, Витан, Витоје, Влкоје, Влкослав. "Дабижив 2, Да- 
биша, Дабоје 2"; Јарослав, Милгост, Озрило, Озроје, Радун (Пешикан М. 
1982:19-21). 

У наставку Пешикан анализира имена из најстаријих црногорских и 
других дефтера, из 1455, 1477, 1485, 1521. и 1523 и године а који се односе 
на области: Бранковића, Скадарског санпака, Црне Горе и Херцеговине. 
Издвајамо за нас важна имена: Вражегрнци, "за разлику од каснијег пре- 
осмшшњеног облика (доведеног у везу са трм): Вражегрмци", Тудори- 
чевци, сада Туричевац; Хогошше сада без х: Огошше; Храсшовица сада 
без х: Расшовица или Расшавица (Пешикан М. 1982: 49, 51). 

Према упоредним подацима о Црној Гори из два дефтера 1521. и 
1523. године издвајамо следећа имена места, потеса. У нахији Плешивци: 
Гостовићи, Богомилоипи, односно Богомиловићи; у нахији Цетињској: 
Озрихнићи (Пешикан М. 1982: 72-73); староцрногорска имена и презиме- 
на: Сотонићи, Дабижив (НО особа), Дабиша, Јаро, Гостиш, Видак, Вит, 
Митрило, презимена и имена места од личних имена: Богиша: Богишин 
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Крш, Богмил: Богмиловићи, Дабац: Дапчевићи Дабо: Дабовица, Дајица: 
Дајичићи, Перун: Перуновићи, Хрс(оје): Хрсо(је)вићи. Општа статисти- 
ка староцрногорских имена 1521. године: Богило, Бого, Боголица, Богу- 
лин, Богун, Вид(а)јац, Видак, Витко, Вито, Витомир, Перинко (Пешикан 
М. 1982: 79-105). Имена у Јужној Зети: Дабко, Дабижив, Дабац, Стоја Да- 
бижив (Пешикан М. 1982: 113); имена из Крајине 1485. године: Даба, Да- 
бац, Дабо (Пешикан М. 1982: 115) 

Митар Пешикан је у анализи турских дефтера из 1455, где се налазе 
места и имена зетско-хумско-рашке области, на почетку турскога доба, 
посебно у нахијама Трговиште, Клопотник, Клина, Довци, средњи Лаб, 
Ситница, Дреница, Сиринић, Биначка Морава, Топлице, Вучитрн, нашао 
да је најучесталије име Дабижив, за које постији чак 281 потврда, затим, 
следе Дабижива, Дабиша, Даба, Дабинко, Дабоје, Дапче, Дапчин, Дивче, 
Богиша, Богоша, Видач, Витош, Видач, Видина, Витоје, Видина, Дивче, 
Дојиша, Дојко, Трајан (Пешикан М. 1984: 38-41, 49, 55-70). Када је, пак, 
реч о старим именима из Доњег Подримља, у истом периоду, забележио 
је у нахији Рудин из 1452/5, односно 1571 следећа имена: "Радогошта", "у 
ДХ Радогошша, сад Радогош десно од р. Скатине (старе Слашњне)"; "сад 
Рушта 3. од Радогошше" (Пешикан М. 1986: 67). Остала имена из 15. ве- 
ка: Дабижив, Богиша, Дабоје, Хрс, Дабо, Даба (Пешикан М. 1986: 74, 96- 
98, 102-103). Када је реч о топонимима он издваја на левом поречју Дри- 
ма ова насеља из турских полиса: Радостево, Гостулин, Саврово, Вележа, 
Влашња, Оргосте (Пешикан М. 1986: 112-113), а у зетско-рашкој области 
"Хрсовци" (Пешикан М. 1984: 27). 

Из ових анализа је очигледно присуство знатног броја теофорних 
личних имена, односно топонима, који коинцидира са древним словен- 
ско-српским именима божанстава: Даба - Дајбог - Дажбог, Бог, Богиша, 
Трајан, Перун, Вид, Вит, Радогост, Хоре, Јаро, Јарослав, Озрило, Озри- 
нић, Руен, Дедоје, Дедослав, Девица - које имплицирају Девич, Девич по- 
ток, затим, Пригода, Морина, Баба, Лелчин. Ту су и имена култних мес- 
та: Требовиште, Требче. 

И у Сплиту је у 15. веку постојало име "Богош"; затим у Жичкој ио- 
вељи налазимо "Гостило, Гостимир". Када је реч о Радогосшу навешпу и 
становиште Јиричека, који је поводом богумилске јереси у Босни, у 12. 
веку напоменуо како су босански епископи "имали искључиво народна 
имена: Владислав (1141), Радогосш (око 1197), Братослав" и др (Јиричек, 
1978,1: 129). И о учесталом имену "Дабижив (Бањска)" имамо података у 
Бањској хрисовуљи и у горњем Полимљу, на Цетињу са Боковом; у Ри- 
јечкој нахији (без Бокова); а у форми "Дабижив, Дабиша" у Црмничкој 
нахији. Исто име "Дабижив" срепе се у Средњем Полимљу (Пецо, 1987: 
267-270 и д.). Остала имена са могућним митолошким значењем: у Сред- 
нем Полимљу: "Видац", "Богиша", "Дивин". Асим Пецо је, такође, ука- 
зао и на један број личних имена Словенаца из 9. и 10. века позивајући се 
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на рад др Фр. Коса: "Домогој", "Гостидраг", "Гостибил", "Гостица", "Го- 
стиша", "Храст". На крају, он је у систематском прегледу изложио поме- 
нута имена са митолошком импликацијом која је пронашао у најстаријим 
документима: "Радегост", "Трдоглав", "Требегој", "Требец", "Требења", 
"Требибор", "Гребица", "Требигост", "Требник", "Видец", "Видина", "Ви- 
дош", "Вилан", "Вит", "Витомисл", "Витан", "Витемир", "Витигон", "Ви- 
тислав", "Витоглав". Пецо наводи списак имена са стећака и надгробних 
споменика из Херцеговине које је истражио Марко Вего: "Дабиша", "Да- 
бижив", "Курјак", "Миогост". Исто тако, поред имена "Богиша" које се 
јавља у херцеговачкој антропонимији из предтурског периода забележио 
је и следећа: "Лелет", "Лилат", "Припац", "Припко", "Трибитић". Да лим 
у каквој вези су имена "Припац", "Припко", као лична имена, с једне 
стране, и "Прпац" - који предводи Прпруше, односно Преперуге у обреду 
за добијање кише у Херцеговини, остаје да се промисли. 

Како смо видели и термин Богдан јавља се врло рано у средњем ве- 
ку. Никола Родић у своме раду "О имену Богдан" каже како се "од имена 
Богдан врло рано у нашим споменицима срећу и скраћене форме и хипо- 
користици: Богда (14. век), Богданац (15. век), Богдаша (14. век), Богде 
(14. век), Богдеш (14. век), Богдеша ("прије нашег времена"), Бого (' наше 
вријеме") (с!. ВјесткК ЈА, 5у. ум) и ел." (Родић, 1979: стр. 76). У том смислу 
Милица Грковић указује на карактеристична имена заробљених ратника 
Стефана Лазаревића у Самарканду: "Богдан (Кркоје из Бориковца на 
Ибру), често име код свих словенских народа", а затим: "Богдул (Нино- 
је), име изведено од исте основе која је у имену Богдан и суфикса -ул" 
(Грковић, 1981:94). 


2. Мушка божансшва 


Белбог 


Ешимологија. 1. Форма: код Западних Словена, и у томе Лужичких 
Срба, посебно: "Вејобоћ, Вефуђосћ, немачки: '"В!ејеђоћ настаје од адј. белб, 
'"бео' и супстантива бђоћ "Бог" (5сћ/Зеус, 1983: 26). 

2. "Нисам нашао свих мјесних ознака, које би се изводиле од имена 
категорије Бјелобог-Црнобог, камо припада и светиште код Будишина у 
Саксонској |... Ни у поменутом 'Речнику места нисам нашао таквих 
имена, мада сам то очекивао, јер сам код Богуславскога нашао података, 
да таквих имена мора бити у Србији. На страни 729. свога већ цитиранога 
дјела спомиње Богуславски 'Стегпођоз и ггодек' у Србији" (РПаг, 1931: 37). 
Ни Београдски географски институт није могао то да потврди Пилару. 
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3. В. Чајкановић се веома много бавио питањем Црног и Белог бога 
код Словена, уопште, и Срба, посебно. "Из извесних топографских нази- 
ва може се, доиста, несумњиво утврдити да је такав бог постојао: то су, 
на пример, места Веболсе у Чешкој, ВлајобоХе и В!атободисе у Пољској. 
ББлвге боги у Москви, ББлобожскш монастврђ у костромској губернији (Ни- 
дерле, 160). Нарочито је занимљиво да се покаткад два наспрамна брда 
називају једно именом црног, а друго именем белог бога: то су Сетик и 
Вабоћ у Чешкој, и Сегпобоћ и ВИеђоћ код Будишина у Саксонској (Нидер- 
ле, 1. с.)" (Чајк., 1973: 351 ид.). Чајкановић даје шири коментар на једну 
Нерингову примедбу: "Нерингова примедба [...] да се ова последња два 
имена не налазе у старим изворима, не смањује њихову религијско-исто- 
ријску вредност |... Јошједан занимљив документ о беломе богу можемо 
наћи у извесним српским и бугарским изразима: из познатог српског из- 
раза 'не види белога бога' и из бугарског израза 'вика до белога бога" |... 
види се да израз бели бог значи исто што и небо, односно небески бог, 
бог громовник" (Чајк., 1973: 352). 


Белее / Волос 


Јужнословенски машеријал. Када је реч о Велесу на нашем простору уоча- 
вамо неколико основа топонима од којих би се неки могли довести у мито- 
лошко-мотивску везу са старословенским божанством Белесом, односно 
Волосом. То су следеће основе: вел-, вељ-, вол-, вил-, и то: Белее, Велење, 
Велача, Велевјец, Велебит, Веленица, Вележ, Веленца, Веленик, Велени- 
ћи, Велењак, Велета, Велетин, Велетин до, Велетина гл., Велетово, Веле- 
шња, Велешево, Велешевац, Велешница, Велешки вошлаг, Велешта, Ве- 
лешковец, Велуши, или старији облик Велеуша, Велушина, Велушка р., 
Велешца; Вељуса; Волосмон, Волоско; Вилуси, Вилеши. Поједини аутори 
сматрају да овоме кругу припадају и топоними следећих облика: Влај, 
Влах, Влас, односно: Влашићи, Власеница и Власове. У Бугарској: Велеша- 
ни, Велоцецђ. 


Уопште узев, о овоме божанству високог ранга у словенскоме пан- 
теону, после загонетне и дискутабилне Велесове књиге, никада нису ни 
престајали разговори наших и страних филолога и фолклориста, почев 
од средине 19. века. Грегор Крек и Ватрослав Јагић су међу првима обја- 
вили и студије посвећене овоме божанству. 

Ешимологија. 1. Форме: у "Повест временнњтх лет" Белесђ, Болосђ. 
Етимолошко извођење П. Скока није у свему подударно са резултатима 
других истраживача. Скок сматра да је "Велес" термин чије је порекло у 
грчком, па чак и у турском! Свакако, Скок се позива на топоним - позна- 
ти град на Вардару - Велес. "Белее м (топоним, Македонија), гр. Велеоодс, 
Велеова које је грецизирани слав, облик. Да је стар био би без 2- /.../ Арб. 
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Кејег је такођер према македонском... Град лежи на Вардару и посједује 
карактеристичан стари турски мост [.... Белес се често веже с именом ста- 
роруског божанства Велесб у Слово о иолку Игореву. Био је то топоним 
без икаквог извођења као и Перун, имена брда на западу". Проблем иза- 
зива и Скоков закључак да томе словенском "божанству нема трага код 
јужних Славена. Волос > Воло (Грчка) не може се упоређивати са струе. 
Волос (које је можда различите божанство од Ђелес) јер се тур. зове 
Голос. Не постоји јединствена етимологија. Брикнеру је хипокористик 
од велет 'тигант, див“, Махек веже са санскр. Сагуаз, ауезта заштуа. О кул- 
ту Белеса код Славена има података" (5Ккок, Ш, 1971: 572). Међутим, када 
би за Брикнерово указивање постојала општа сагласност у лингвистици, 
био би отворен сасвим други приступ феномену присуства Велесовог 
култа код нас. Јер огроман је број топонима са основом "вељи-", "велеш- 
"у смислу "див", "гигант" - као бића волшебне, натприродне снаге. 

2. У раду из 1950. године П. Скок је приметно како се на острву 
Зларин "друга велика узвисина (152 м) зове Велеш. Наша поморска кар- 
та има Белее као име увале. Опомиње на Вележ код Мостара и на Курве- 
леш у арбанаском Епиру" (5КкоК, 1950: 155). 

3. И Фасмери Скок легитимно користе дуго оспоравани извор за ре- 
конструкцију словенске митологије, Слово, односно Песму о иолку Иго- 
рову. "Белее: само старорус. Велесф 'пагански бог старих Руса', Песма о 
Полку Игореву". Свакако да је Скок преузео Фасмерово указивање да је 
"град Белес у Македонији, средгрч. Велеооос, Велеооа, алб. Угјез" и ука- 
зуједајеречо древном божанству високог ранга. Поред овога, био је ува- 
жаван струе, извесни Волосб, кога су хтели идентификовати са Велесф-ом, 
за шта не постоји никаква језичко-историјска могућност (према Јагиће- 
вом Аксћу-и, 37, 502). С правом су Нидерле и Погодин одвајали једно име 
од другог, с тим што је Погодин сматрао, сасвим погрешно, да је име Ве- 
лес балтичког порекла.// Морфолошки име подсећа на облик попут 
Бе је поред Бећ, ме. Могло би се онда радити о једној речи, која је 
сродна са старобуг. велоје отоз5' (в. велики) |...Ј. Мање је вероватна веза 
са велешф 'див (тако мисли Вгискпег...), или чак са литв. уеје; "душе 
умрлих' (Вгскпег...). Може се сасвим одбацити Нидерлеово схватање о 
Уе1ез%-у као ђаволу". Закључујући о овом питању Фасмер каже: "Велеш 
див, џин, дијалекатска форма за волош, украј. уеја, уектеп. Из тога 
породич. име Вељташев према Соболевском |... Уз ово стоји и |[..] 
срлат. ГРејегаб; 'име једног западнословенског племена у Мекленбургу", 
новиснемач. И еп - зслов. Рејегоуе" (Уазтетг, 1, 1953: 179-180). 

Како видимо, иако се позива на Брикнеров став, према коме се тер- 
мин "велес" доводи у везу са "дивом", Фасмер одриче било какву везу ова 
два појма. Нови моменат је, свакако, тај, да се Велес, према Брикнеру, 
изводи од литванског термина уегјег = "душе умрлих". 

4. Проблем односа једног значајног броја топонима са основом вел- 
и Белеса, међутим, остаје и даље актуалан. М. Шимундић је навео читав 
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низ таквих појмова. О топониму Велека каже: "Хрватска је опћина 1226. 
дала блато на отоку Бишеву самостану св. Силвестру (Т 227). Тај је чин 
посвједочио: У/јадетајших Уајесће. Облик Уејесће је тен. јед. од Уејесћа, тј. 
Велека. Изведен је од прид. вел-и -велики и суф. морфема -ека (као Иве- 
ка, Милека, Радека, Видека) или је скраћен од Веледрагђ, Велемирђ, Ве- 
леславђ, Велимирђ, Велислањђ |...]. Стара имена су још Вела, м. и х., Ве- 
лак, Веле, ж., Велен, Белена, Веленка, Величко, Велија, м., Велијан, Ве- 
лијеш, Велика, Велиша, Велко, Велоје, Веља, м. и ж., Вељак, Вељан, Ве- 
љана, Вељчо, Вељен, Вељко, Вељо. Презимена: Вела, Велац, Веладић, 
Велајевић, Велановић, Велавић, Велчић, Веленић |... Ојконими: Веле- 
бић крај Кутине, Велебит код Гарешнице, Велечево близу Кључа, Веле- 
мерић - бивша утврда (ХУП ст.), Веленићи у фочанском крају, Велење 
крај Студенице (у Србији), Велепоље у вишеградскоме котару, Велесшо- 
во у Црној Гори, Велешевац близу Велике Горице, Велеш у подрињском 
округу, Велешићи код Сарајева, Велешковац у близини Златара, Велеш- 
ња у крају око Костајнице, Велешово у Крушевачком поменику (ХУ ст.) 
|... Велушић поред Дрниша" (Шимундић, 1985: 93). 

5. За Гржетића је "бик" симбол Белеса, и овде је реч о симболу про- 
лећног месеца. "Богу Власину, мјесеца травња у знамену бика (данас па- 
да Василиј 3/1У)" (От-Оа5. 1900: 31). И овде се показује да је бик атрибут 
Белеса. 

6. Испитујући проблем патронима на -ић Р. Маројевић подсећа на 
"један остатак патронима на -ић у српскохрватском језику. Од имена па- 
ганског божанства Влас (источнословенско Белес/Волос“ изведен је по- 
сесивни придев Влаш, а од њега суфиксом -ић добијен је патроним Вла- 
тићи у значењу 'Власови синови'. Назив сазвежђа је плод словенског ве- 
ровања да су Влашићи синови словенског бога плодности Власа" (Ма- 
рој., 1984: 187). На овај начин би се у кругу топонима који мотивско-ми- 
толошки кореспондирају са Белесом нашли и наши Влашићи. Ђ. Петро- 
вић наводи име из полиса 1371. Влаха Пљешчевића: "Велиш Ненојевић" 
(Петровић Ђ. 1986: 148). 

7. Шта се о проблему односа Велес и Велеш мисли у нашој савреме- 
ној лингвистици А. Лома констатује како "однос Велес : Велеш остаје 
нејасан" (Лома, 1987: 48) и додаје: "Струе, теоним Велесљ није, како су то 
неки мислили, дијалекатска варијанта од Волосб, јер му одговара стчеш. 
уејег ђаво' без ликвидне метатезе, тако да се ово божанско име своди на 
прасл. Уеје% и, формално узевши, може бити у основи јужнословенских 
топонима и оронима који гласе Велес, Велеш. То је само једна од мо- 
гућности тумачења ових географских назвања, која бива вероватнија у 
случајевима када се неко од њих може довести у митолошку везу са не- 


Види: В.В. Иванов, В. Н. Топоров Исследованил в области славанских древ- 
ностен. Лексические и фразеологические вопросм реконструкции текстов, Москва 
1974, стр. 31-75; Б. А. Ргбаков, ДАзегчество древних славан, Москва, 1981, стр. 421-431. 
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ким другим оближњим именом. Тако под брдом БЉелес у Драгачеву има 
село и речица Живица чије је име могуће схватити као деминутив од сло- 
венског теонима Дуа" (Лома, 1987: 41-42 ид.). 

8. Поводом односа Велеш : Вилинац Лома је мишљења да се у "кај- 
кавској скасци са Жива везује Вила (или је ту већ Жива схваћено као 
епитет уз Вила), с поменутим односом Белее : Живица може се поредити 
Велеш : Вилинац, како се зову два наспрамна брда у селу Суводању у 
ваљ. Подгорини". При томе је Лома скренуо пажњу на још једну могућ- 
ност. Наиме, "није искључен ни хипокористик Белес (Велеш) од Велеслав 
[..] код неизведених облика [..] Белее, Влас, Перун, Дајбог (уз горњу ог- 
раду са Тројан), теонимско постање је већ и са морфолошког гледишта 
вероватније од антропонимског. Ми немамо основа ни разлога да уна- 
пред одбацујемо овакве и друге могуће "немитолошке" етимологије; на- 
против, њихова могућност, па и већа вероватноћа при засебном третира- 
њу сваког имена, само очитује потребу примене метода везане иденти- 
фикациин митолошки условљених назвања у топонимији, који смо овде 
покушали да прикажемо узимајући оне примере, којима за сада распола- 
жемо, а од којих ће се можда наћи илустративнији и веродостојнији" 
(Лома, 1987:49). 

Наведени ставови А. Ломе могу бити од користи у свим оним случа- 
јевима када се у пакету топонима наиђе на изразе "Велинац", "Вила", 
"Жива" или "Живица". Иако су, наиме, ови топоними, можда, "безначај- 
ни", када се нађе неко од њих усамљено на једном простору, може, држи- 
мо, добити једно ново осветљење, а и помоћи тумачењу других појмова 
са којима је у мотивском кругу. 

9. М. Грковић је у поменутом раду о именима заробљених ратника 
Ст. Лазаревипа навела још једно име са индикативном митолошком мо- 
тивацијом: "Велеглав (Брајко)". У објашњењу она каже како "према по- 
датку из речника српскохрватског језика надимак Велеглав значи с вели- 
ком главам" (Грковић, 1981: 94-95) што би, такође, могло бити протума- 
чено као обележје тзв. полицефалних или, пак, великоглавих божанстава. 

10. И. Пилар је у емпиријском истраживању митолошких топонима 
на нашем простору, а имајући у виду, пре свега, дуалистички концепт 
према коме се у захвату река налазе топоними који симболизују "доброг" 
са леве, и "злог бога", са десне стране, навео и примере који се односе на 
појам Белеса и, с тим у вези, портретира овог словенског бога. 

П. Анализирајући Речник месша Пилар наводи један број топо- 
графских имена за која верује да се изводе од имена Белее. Најпре у об- 
ласти Скошљђа су град и срез Белее; у срезу азбуковачком Велеш; у срезу 
рашком, код Студенице Вележ; у Тимочкој крајини, среза Кључа Велес- 
ница; у региону Љубљана, код Крања је Велесница; код Цетиња Велесто- 
во, и исти топоним у општини Велгоште код Охрида; код Загреба, Веле- 
шевац и Велешковац; код Сарајева Велешићи; код Даниловграда Велеш- 
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та и код Кључа у Босни Велечево. "Овдје имамо одмах 12 имена, која по 
моме мнијењу сва полазе од имена Белее. Но тај полис није ни потпун. 
Мени су позната код хрватске Костајнице два села Велешња Доња и Ве- 
лешња Горња, тако да можемо већ само за имена насеља изрећи 14 име- 
на, која потјечу од старословјенског бога Белеса" (РЏаг, 1931: 64). 

12. Овде је значајно упозорити на став Рибакова према коме је култ 
Волоса- Велеса настао у ловачком палеолиту и мезолиту и првобитно је 
био повезан са медведом и свешом мршвих будући да у ово рано доба Во- 
лос није био небеско божансшво, будући да у иалеолишу Небо није игра- 
ло нарочиту улогу. Суштински прелом у односу човека према природи и 
свету одиграо се на прелазу од сакушљачке привреде на произвођачку. 
Волос-медвед ће се у каснијем развоју трансформисати у 'скошског 60- 
га", посебно код кијевских Руса, и представљати Бога богатства. Ову 
идеју, осим Чајкановића, у новије време афирмише Живанчевић, а у Ма- 
кедонији Чаусидис сматрајући да је Белес / Волос хтонско божанство са 
најважнијим атрибутом медведом - символом плодности. И ми ћемо у на- 
шим топономастичким истраживањима често сусретати на терену блис- 
ки додир "Белеса" и "Медведа", што наводи на закључак да је и "медвед" 
легитимни атрибут овога божанства плодности. 

13. Полазна теза Живанчевипева гласи: "једно овакво териоморфно 
божанство био је Волос" (Живанчевип, 1963: 40 и д.) са атрибутом - "мед- 
ведом". 

Сада ћемо се иозабавиши другим именом из овога џакеше, Волосом. 

1. Видели смо да су у мотивско-митолошкој игри два слична топо- 
нима, Белес и (други облик) Волос. Шта о њима ваља казати из перспек- 
тиве етимолошке науке. Најпре износим гледиште Фасмерово. "Волос 
ген. волоса пл. волоса, укр. уоћх, стбуг. влас |.., буг. влас, схр. влас, 
слов, Јаз, чеш. ујаз, пољ. улов, гсораб. улјо5, нсорб. /05.". Шта значи термин 
"Волос", према Фасмеруг2 "Волос "пагански Бог, староруск. Волос5...; 
можда по њему Волосова улица у Новгороду.... Припадају томе и имена 
места Волосово у Новгороду, Јарославу |... Од Миклошичевих Јепаег 1- 
тета тг7. 1875 [...] хтео се извести култ - Волоса полазећи од поштовања 5у. 
В!азтиз-а (ВХхааос). Мада се утицај последњег -св. Василија, који је пош- 
тован као заштитник волова, налази у функцији Волоса као скотског 60- 
га, ипак, етимолошки Волосб се не може идентификовати са ВАаотос-ом 
[.... Проблематично је да ли Волосе стоји на место старије форме Велесб 
(тако Вгскпег, Агсћју 40, 8). Највише што би се могло казати то је да Во- 
лосђ настаје од Велсљ-а, или пак да се сведе на Волсе. Повезивање са 
волхв 'вештац' (2аџђегег) Јагић је оспорио" (Мазтег 1,1953: 221 ид.). Пове- 
зан с тим је и термин волох. "Волох 'старо име романских народа", струе. 
волохб пл. волоси, украј. уојосћ "Румун, буг. влах, српсх. влах., слов. ]Јаћ, 
чеш. ујасћ, слов, ујасћ, пољ. у!осћ". 

2. Како Фасмер објашњава саму коренску основу термина вол2 
"Вол тен. вола, 'Вше = бик, укр. уд, уоја, срус. волђ, сбуг. волљ [300С, |... 
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буг. вол, српсх. во, ген. вола, слов, ма/тен. уој, чеш. уд, словам, уог, пољ. 
у/0/, гсорб. нсорб. мо/. Старије слово у-, према томе сбуг. срус. волујћб 
адјект.". "Најзад, одбацио је схватање Преображенског по коме је име 
'громанска (влашка) животиња' (према волах)" (Мазтег, 1, 1953: 216). Да 
ли је допуштено претпоставити да Волос и топоним Волујак стоје у сми- 
саоном јединству већ и због чињенице што се митском лику - Волосу 
приноси на жртву и крупна стока, и у томе бикови и волови! Волхов "ре- 
ка у Новгороду |...] старорус. Волоховф" (Мазтег, 1, 1953: 223). 

3. Миклошич је поводом Волоса развио особену етимологију. Док 
други аутори изводе В/ачиза из Волоса / Белеса, Миклошич поступа обр- 
нуто. "Волоси: рус. волосб, велесб дет Нтепзгон. Упркос великим тешко- 
ћамајезичке природе, које се тичу стварне везе између волосб и Влаотос- 
а, ја сматрам као вероватну претпоставку да волосб настаје од св. Вла- 
о(ос-а. Треба упор, словач. гизаа!а који долази од гизапа" (Ми озсћ: 394). 

4. Лома је изнео занимљиво гледиште које уводи у игру појам Вла- 
сића и Влашића што је, иначе, облик карактеристичан за бројне топони- 
ме пре свега на динарском простору. "Ако је струе, теоним Волос постао 
од прасл. Уобђљ, његов јужнословенски еквивалент гласно би У1абб. У селу 
Брђанима код Горњег Милановца (западна Србија) имамо брда Влас и 
Власићи. Други ороним подудара се са праобликом српског назива саз- 
вежђа Плејада Влашићи, претпостављеном према стел, власожилишши, 
власожелишши, власожалица, рус. волосожарњ, волосити (-ш- место - с- 
народном етимологијом према Влашић, дем. од Влах). Ако су Словени 
Плејаде назвали у некој вези са својим божанством Јобс, како се то 
претпоставља, у нашем бисмо случају могли имати пројекцију представе 
астралне митологије на земљишне објекте" (Лома, 1987: 41). 

Укратко: за појам божанства Белее (старо-руски, Велесе, Волосђ), 
везује се као главки атрибут - скошни бог. Израз "скотни", од 'скош", 
могао би се односити и према сшоци али и према богашсшву. Волосу је 
паралела злошо. Каснија паралела са ликом светог Василија / Власија, 
добија прву карактеристику: покровитељ животиња. Други атрибут - те- 
риоморфни лик Велеса / Волоса је медвед. С обзиром на то да је у Слову 
о шолку Игорову Бојан "Велесово унуче", отвара се и могућност да је Бе- 
лее повезан не само са функцијом материјалне културе, већ и са духов- 
ним делатностима (Ив. / Топ., 1965: 14-15). 


Герман 


Перун и Герман корелирају на митолошко-семантичком плану. 
Наиме, код Јужних Словена, Срба и Бугара пре свега, Герман персони- 
фикује небеску природну стихију. "Схвата се као господар градоносних 
облака" (БМ, 1994: 81). Указивано је и на "сродност руског Јарила са бу- 
гарско-српским Германом или Церманом и румунским Скалојаном". У 


62 


ЕТИМОЛОШКИ РЕЧНИК... 


"пиротском, нишком, врањском и лесковачком округу у Србији су два 
празновања Германа. Прво је непокретан празник Св. Германа, 12. маја 
по старом календару, када православна црква слави успомену на цари- 
градског патријарха Германа, противника иконобораца |... Герман се 
празнује веома строго, да не би тукао град. Тог дана девојке праве Тер- 
мана', лутку или идол од земље, сличал човеку, и над њиме врше све 06- 
реде и обичаје као што се врше над умрлим човеком". То се ради у време 
"кад се жели киша или кад се жели суво време |... Герман за сушу прави 
се од метле и крпа. Пошто га оплачу, сахраљују га". "Док св. Илија уп- 
равља громом, св. Џерман (Ђерман), по веровању у Лужници и Нишави 
(бивши пиротски округ), управља градом и облацима" (Филип., М. 1986а: 
121, 122). У средњем веку је, на основу полиса Влаха Пљешчевића 3 1371. 
године, било познато лично име "Герман Путојевић" (Петровић, Ђ., 
1986: 148). На нашем простору, посебно на југу Србије и северне Македо- 
није, налази се огромаи масив Герман, као и потес Герман, а и на другим 
местима, такође у Бугарској, наилазимо и на имена махале са основом 
Герман, Ђерман или, код Бугара, Џерман. 


Давор 


Из јужнословенских извора. Постоје само два топонима: Давор - насе- 
ље у Слав. Пожеги и Давор Конак, потес код Травника. 


Ешимологша. 1. О овом изразу је Скок забележио да "Давор (Срби- 
ја), такођер с -и давдри (Србија) поред давори" који је Вук забележио, је- 
сте "узвик који се може удвојити", који је "у народној пјесми израз жало- 
сти, пријетње, чуда и радости" али значи и "храбро, Тареег". У народној 
песми налазимо "пјевати даворију". "Од узвика давор образована је изве- 
деница с помоћу -ија < лат. -иа: даворија ф |... 'пјесма, јамачно народна; 
такођер епитет уз пјесма' = даворија Ћеф, бијес' (објект уз исшераши)". 
Врло је значајан један Елезовићев цитат из Евлије Челебије који гласи: 
"сриски, хрвашски и бошњачки на глас ијеваши каже се давори, давори- 
мо". Шта, међутим, Скок бележи у вези са митолошком импликацијом 
овога имена2 "У вези је лично мушко име Давор (17. в.) које Обрадовићу 
значи митолошко слав. (2) божанство: клањаши се Давору и Коледу [...! 
могло се помшшњати на изведеницу од даваши (в.) и упоређивати с Даж- 
Фбогљ (в). Али ни за то мишљење нема других доказа осим то да је Давор 
лично име" (5КокК, 1,1971: 385). 

2. Вук је забележио: "Давори! интерј. 1) сј! н.п. давори старости да- 
вори |... Ој давори, ти Косово равно |..] Ал' давори, Јанково копиле" 
(Караџић, 1852:109). 

3. "Давори старосл. давори мухе о сшефани Фени шшо иашихб ошњ 
вас. Изгледа да је реч о интерјекцији. Српс. Давори!" (МШ озјећ.: 40) 
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Дажбог - Дајбог - Даба - Дабижив 


Јужнословенски машеријал. Углавном се наилази на форму топонима ти- 
па: даб- у различитим варијантама: Даб, Два Даба, Дабгора, Дабедић, Да- 
безићи, Дабец, Криви Дабец, Дабижовица, Дабила, Дабина к., Дабиновац, 
Дабичко, Дабићи, Дабио, Дабишевац, Дабјето, Дабји врв, Дабниште, Дабо, 
Дабов дол, Дабовац, Дабовача, Дабовец, Дабоец, Дабовићи, Дабово, Да- 
бовски осој, Дабот, Дабошница р., Дабче, Дабчева к., Дабчина пот. У Бу- 
гарској: Дабова, Дажбованљ. У уводном делу студије видели смо да су имена 
Дабижив и Дабижива била веома честа у средњем веку. 


Ешимологија. 1. Форме: у "Повестб временнњх лет" Дджњвог-Ђ. За- 
нимљиво је да се овим проблемон Петар Скок није посебно бавио осим 
што је, помоћу основе даб анализирао термин "дабар". Код Фасмера, 
пак, налазимо тројако значење овога појма. " Даж(о)ебог "пагански бог 
сунца, Хелиос), струе. Дажљбогљ Ииџаћ. Хроника из 1114. рус.-црквсл. 
Даждребогљ Малала- превод. Архив-Хс; и стпољс. име човека Расгрог |... 
Раатбвог име племена из 17. века према Брикнеру |... Име се објашњава 
као струе, императ. дажљ 'дај' и бо 'срећа, благостање' (у богатБи, убо- 
гиц), као 'даривалац благостања. |..] Значење од вок. види: Дажф Боже 
'Дај Боже" (Мазтег, 1, 1953: 326-327). Како видимо термин "Дажбог" је и 
пагански бог сунца - чија је паралела у Хелиосу, али је и словенски ан- 
тропоним и, чак, етник јер се тако називало једно племе у 17. веку. 

2. У руском етимолошком речнику даје се преглед историје овога 
појма и скреће пажња на његово прво појављивање у митолошком панте- 
ону у Кијеву када је Владимир, поред осталог, наредио да се сагради кип 
и за Дажбога. "Падјббог-ђ: стпољск. даахњог |...), дрруск. Дажњбогљ " и при 
томе се цитира став из Повесши времени леш, који казује како је Влади- 
мир 980. године "поставио идоле на брду више двора и то: Перуна [ји 
Хљрса Дажљба и Стриба". Говори се о двосложној речи, састављеној од 
"императива даајђ од глагола дати и имена бог". Опште је место у савре- 
меној литератури, када се расправља о овоме божанству, да се цитира 
српскохрватски извор, према коме је Дабог - бог на земљи, док је "истин- 
ски бог" онај на небесима (Словарњ, 4,1974 -1990: 182-183). 

3. У једном другом огледу из шире студије под насловом Мишоло- 
шке скице, Јагић испитује етимологију термина Дажбог, Даждбог и Да- 
бог. Најпре цитира позната места из руских извора, Иџашски лешоцис из 
1114, године и превод из Хронике Малале, према Московском архивском 
спису, у којима се спомињу Даждбогљ или Дажбог. "Солнце царђ, сБшђ 
Свароговђ еже естђ Дажббогљ (501 тех Зџагов! из аш ез! Рађог)", и даље: 
"Солнце егоже наричтотђ Дажбољ (501 аш ПаХђог арреПа)". У Малалином 
тексту: "Солнце именемђ егожђ наричлотђ Дажбогђ (попипе 501 аш РаХђог 
арреПашг), и даље: "Солнце же царђ свшнђ Свароговђ еже ест ДаждБбогљ 
(801 ашет Зиагов из аш Пахсббог еч)" (Јаше, 1881: 1). 
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Јагић не сматра срећним покушај етимолошког објашњења имена 
Даждљбогђ према коме се у речима "даждђ" или "дажђ" налази корен не- 
чега што жари, "дагћ", литв. деги-дег!. Ствар је у томе, вели Јагић, што 
се у овом извођењу полази од нетачне претпоставке, да се у "значењу 
сунца мора налазити нешто од 'жарити или од 'врелине, ватре". Јагић 
сматра несумњивим да се речени композитум треба да изведе од "импе- 
ратива даждђ и субстантива богљ" (Јагтс, 1881: 2) 

Смисао другог дела термина Дажбог - "богљ" Јагић је објаснио тако 
што је читаву композиту ставио у исту раван са сличним облицима као 
што су "пјевидруг", "плачидруг", "смрдиврана", при чему би други део 
композите "садржавао овде непосредну ознаку личности или предмета". 
Јагић, дакле, у даждебогљ-у види личну ознаку Хелиоса као бог-а, тј. 60- 
га, независно од изворног значења ове речи. Он поима речени компози- 
тум у смислу репдепгон = Бог даривалац, или Уеметегон = Бог КОЈИ ио- 
дарује, иозајмљује, који даје, једном речи то је Бог који даје, који дарује. 
Тако је онда у даждђбогљ-у општи смисао речи богђљ ближе специфико- 
ван у повезаности са имеративом отприлике у оном истом смислу као и 
код речи где је уместо императива адјектив: чронб боге, белф бог, 35л5 
боге, милђ бог. И на овоме месту наводи познату српску пословицу: "До 
зла бога, с милим богом". Јагић напомиње да само фрагментарно позна- 
јемо словенску митологију, као учење о боговима, али и код непотпуног 
опажања које можемо добити о словенском култу богова, показује се са- 
свим јасно "нижи степени развоја индивидуализма" што је и довело до то- 
га да се у бројним именима, композитама увек изнова мора да нагласи да 
је то Бог. Тако и у р,аждбољ-у. Једном речи, и овде је то изнова исти 
"богљ", само што је сада схваћен са одређеним карактеристикама, наиме, 
као Бог - давалац, као Бог - даривалац. То, међутим, шта он даје, или да- 
рује, није имплицирано његовим именом. Уосталом, то и не треба да буде 
исказано овде, будући да се овде подразумева свеколико добро. Једном 
речи, уколико се првобитно под изразом даждњбог замишљало сунце, он- 
да су садржај овога даривања чинили управо свешло, шоилоша, усиех итд. 

Стога би они који су даждвбог-а превели са "дај богашсшво" а не 
као Бог-који-даје, дошли у неприлику када би требало прецизно проту- 
мачити Сшрибогљ-а. Према Јагићевом схватању и у "Стрибог-у" се опет 
находи једна нова димензија, једно нарочито усмерење овога 'бог-а". 
Наиме, под Стрибогом треба замислити Бога-који-је-Сурое, Хладан; то 
је Бог који ствара хладноћу и укоченосш - бог вешра. "Ја наиме, први део 
композитума повезујем са глаголом сшбреши, литв. згутеп, чат" = постати 
укрућен, укочен". Да ли овде спада и 'утеја (уместо зфтеја) и чтесћа (уме- 
сто зфгесћа), нисам сасвим сигуран, иако је вероватно" (Јагс, 1881: 4). 

4. Љиљана Црепајац је, поводом сложеног имена Дажбога, упозори- 
ла да је "Видослав свакако словенска сложеница од имена словенског 
Вида, који је, како је то убедљиво показао В. Чајканоић, једна хипостаса 
Дабогова. Дабог је, међутим, као врховни бог био опасан такмац хриш- 
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ћанском богу па је стога детронизован у 'хромог Дабу. Име се, међутим, 
задржало у нашој антропонимији у облицима Даба, Дабе, Дабоје, Дабац 
итд." (Црепајац, 1979: 71). 

5. А. Лома сматра да "на сличан начин легенде о брду Дајбог у Ку- 
чајни омогућују да се његово име, преко митолошког Дабога мачванских 
предања, веже за други староруски теоним Даж(д)Ббољ" (Лома, 1987: 39), 
додајући, како је "у том смислу Дајбог у Кучајни индикативан (је) за сре- 
дњовековни Рајбок у Бачкој" (Лома, 1987: 49). Када је реч о овом топони- 
му, пронашао сам следећи податак: "Дајбог (Дајбок)" је "забележен (је) 
1344. Налазио се у Бодрашкој жупанији", код Сантова (Поповић, 1952). 

6. "Треће, народно предање у неким случајевима везује настанак 
презимена или племенског имена за претка који је живео у другој поло- 
вини 14. века. Тако, на пример, у селу Дрснику у Метохији живи братство 
Дабиживљевић који су се доселили по предању пре косовске битке, а н>И- 
хов предак војвода Даба погинуо је на Косову. Занимљив је и микротопо- 
ним у селу врло старе творбене структуре - Дабиживљевић-ао. Првобит- 
ни патроним од кога је презиме настало гласно је Дабиживљић илиДаби- 
оживљевић и имао је значење 'Дабиживљев син. Од сложеног двотемат- 
ског имена Дабижив име од мила је гласило даба. Касније се име даби- 
жив изгубило па је некадашњи патроним изгубио своју творбену базу и 
добио данашњи лик, фонетски измењен. Са доста сигурности се може 
претпоставити да је у време Дабиживљевих синова патронимско значење 
било још живо, али већ у генерацији његових унука и праунука облик Да- 
биживљић или Дабиживљевић је презиме, наследно име више генерација, 
у овом случају свих генерација до данас" (Марој., 1984: 190-191). 

7. Познат је и један симптоматичан антропоним из полиса 1371. 
Влаха Пљешчевића: "Дабчић" (Петровић, Ђ. 1986: 147). 

8. Ј. Маринковић указује на то да су топоними типа Дабин До ан- 
тропонимног порекла. "Дабин Дол, м - долина и поток који извире из Пр- 
жара и утиче у Градску реку. Топоним је антропонимског порекла, према 
роду Даба-Дабинци, који су на обалама сточарили" (Мар., 1989: 82). 

9. М. Будимир даје оригинално тумачење Дајбога и Дајбабе супрот- 
стављајући се досадашњим извођењима термина од основе "дати". "Лат. 
Гјегрпег садржи у свом првом делу добро познату именицу Ф!ез 'дан', док 
за Дајбога и његову другарицу Дајбабу треба тек открити етимолошку 
везу с претходно наведеним именима". Што се, пак, тиче "ономатолошке 
варијанте Даж(ди)бог и њеног тумачења у вези с глаголском трупом да- 
ши, довољно је подсетити да и овај глагол претпоставља сазвучну основу, 
будући да дам претпоставља старије абат: па се тако староинд. агеп 
заједно са герм. Мег (од старијега дета) и грч. Ра, као и Рахффђог (од 
Рога!-) с чисшо формалне стране не могу разликоваши". На основу ових 
идентификација сасвим је јасно да "имена Пајбог Пајбаба а поготову Ра2- 
Фор (које је постало од старијег Пога!о), указују на исти ономасиолошки 
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моменат као корадикална имена Рјгезрџег [иррпег итд. То су божанства 
ведрог неба и дневне светлости" (Будимир, 1957: 38, 39 ид.). 

Шта значи Дајбаба, односно колектив Дајбабе, који се сусреће бли- 
зу Подгорице "Према насељу зове се и манастир Дајбабе, уграђен у ове- 
ћу пећину. Није искључена могућност да је насеље названо према антро- 
пониму Дајбаба на шта нас упућују случајеви антропонима, као Регип Ре- 
типоуге Ретитстс (исп. фитоним регипка и њен синоним богиша и презиме 
Богишић). Али и у том случају остаје име Дајбаба, које се без нарочитих 
разлога не може одвојити од Дајбога, и то тим теже што се и само баба 
јавља и у култу и у речнику код словенских Индоеврошђана (исп. Јага ба- 
ба, Јежибаба и баба Руга), и то обично као "персонификација вјетреног, 
мрачног кишног". 

На крају, укажимо сасвим кратко на карактеристике божанства 
Дажбог. Он се одликује односом према сунцу. Родоначелник је или пок- 
ровитељ заједнице људи. Повезан је са Сварогом, што је потврђено на 
основу текста Малалине Хронике. Дажбог се јавља и као син Сварога. 
Док се разлика два бога: Сварога и Сварожића изводи из хоризонта зе- 
маљског огња, Дажбог је повезан са небеским огњем, са самим Сунцем. 
Једном речи, Перун, Дажбог и Сварог образују јединство богова који се 
односе на огањ у разним модификацијама: Муња и гром (Перун), Сунце - 
небеско (Дажбог), ковачки Огањ - земаљски (Сварог). Могућа је веза 
Дажбога са Хорсом. 


Деда 


1. У настојању да реконструише словенски пантеон Милан Будимир 
најпре упозорава "да је на челу словенске задруге, која је садржавала ви- 
ше породица, стајао дед а нерагег, као на класичном Олимпу. Тако се, на- 
супрот лат. Џррпег РПлезрбегт Матзри, јавља на словенском Олимпу Сшри- 
бог, Даж(д)бог па можда и Чернобог и Бјелбог, од којег је остало трага и 
ујужнословенској традицији" (Будимир, 1957: 35). 

2. Ватрослав Јагић је уочио како код Срба и Хрвата божју "службу 
обављаше по свој прилици старјешина од куће (дјед, кнез)" (Јаг1с, 1867: 
22-23). И у коментару Велесове књиге Пешић, преводилац и писац уводне 
студије, говори о томе да је код старих Словена раје јата; имао улогу 
првосвештеника у обреду и култу. "Сходно томе је и непостојање посеб- 
не касте жреца, већ су сшарији људи у роду који су боље познавали вер- 
ске обичаје преузимали руковођење верским церемонијама" (Белее кн>., 
1997:70). 

3. Чајкановић је много пре М. Будимира претпостављао да су Деди 
Баба божански пар, при чему је Дед замена за српског врховног бога. "У 
називу "Ђедов нос' (брдо у Славонији) ђед није нико други него такође 


67 


МИТОЛОШКЕ МАПЕ 


наш врховни бог". И "у називима Бабин поток, Бабина јаруга, Бабина 
алуга, Бабин кованлук, Бабин луг, Бабина гора, Бабино језеро, Бабин 
нос, Бабина глава, и многим другим |...Ј, баба је у ствари велико женско 
божанство, женски корелат врховног бога |... Такође често наилазимо 
на име великог женског божанства у ботаничкој народној терминологи- 
ји: Бабин зуб, Бабина душа, Бабина свила, Бабино уво, идр." (Чајк., У, 


1994: 43). 


Јарило-Јаровит 


Јосип Мал сматра да реч Јарило "Словенци данас познају у имену 
Јарник, у глаголу јарити, разјарити, у именицама јарац, јарица и у приде- 
ву јар: јаро (јасно, топло), лето, јара (врућа) пећ, јари (силни) ждероња, 
јара (млада, новопечена) господа, јаро (тек посејано) жито (Мај, 1940: 13). 


Јужнословенски машеријал. Основа јар: Јара, Тар до, Јаревац, Д. Јариње, 
Јаружани, Јаровице, Јаровље, Јаровода, Јарош, Јарошевићи, Јарун, Јаруш- 
ке, Јарушице, Јарушје, Јарчевац, Јарчево бр., Јарше. У Бугарској: Дрлови- 
ца, Мрловци, Лрославци, Сар. Дрђ, Ирлово, Мрловски егерци. 


Ешимологија. 1, Форма: код Западних Словена: Сетоупиз, Негоупћ. 
Наводим најпре одредбе из руског етимолошког речника, где се термин 
"јарица" превасходно доводи у везу са јаром пшеницом и младим коко- 
шима. "Јарегца: буг. лрицаж. р. "кокошка која још није почела да носи јаја' 
[...] макец.јарицаж.р. исто (И-С), србхрвјарицаж. р. јјара пшеница", јари- 
ца ж. р. 'козица', јарица ж. р. 'млада кокош од године дана |...Ј, словен. ја- 
пса ж. р. јара, овогодишња пшеница, 'хлеб', 'млада овчица', 'млада ко- 
кош" (Словарђ 8: 172-173). Чаростб: ст.-слав.гаростдж. р. |...], буг. арост 
ж.р. јарост, јаростан' |...], макед. јаросш ж.р. исто |...), србхрв. јаростж.р. 
"јарост, гнев". "јаровитњ([6): буг. редк. лрошт, прил. 'лако запаљив, бујан' 
[...), србхрв. Јаровит м. р. = Јарило, име божанства |... ст.-чеш. Јагоуп, 
Јегоуп |..., гсорб-јетојгу 'резк, једак, пун горчине" |...), руск. диал. лровитњш 
'срдит', 'онај ко воли жене" (Словарђ 8:177). 

2. "Дра 1.пролепе', само русцрксл. јара исто, ајљ ф. јаро жито |...), 
аровоцџ хлебјаро жито" |...), парица, арина јаро жито', укр. јар ф." (Уазтег, 
3, 1953: 492). "Фрило сламена фигура у ритуалу терања духова за време 
Ивањданске ноћи". "Раније је уместо овога имена узимано паганско 6о- 
жанство; тако сматра Погодин |..ј, који његове трагове тражи у топони- 
му Јарилово |...] и Јариловичи |... Против претпоставке да је у овом пра- 
знику реч о једном одређеном божанству види ВоХлеска, Атсту 23, 474. 
Исто тако и према ара 'пролеће"" (Уазтег, 3, 1953: 493). 

3. Другио име је Сетоупиз, "бог Поморанаца. Име Јаровит саставље- 
но је од јар- "жесток, ватрен, жустар' |...] и -виш суфикс за образование ли- 
чног имена; упор, и лично име Јарослав, Јароиолк. Према Брикнеру Јаго- 
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у: је идентичан са Свешовидом због значењске сличности према етимо- 
логији/др- и свеш-, обоје су, међутим, само епитети за једног трећег бога 
(Сварожића)" (Кепег: 182). 

4. "Једно шире људско и богу позајмљено име је Негоуп, које смо 
превели са Гиљфердингом |...] као ћегоу из (Дефрид), Мегоу из (Еббо). Не- 
томи је - уећетепз Тае! заџе" (Магенс, 1887: 138). 

5. И Јаровиш (лат. Сетоупих, Нетоупћ) је, као ратни бог, упоређиван 
са Марсом (упор |[...] Сегоупо ди! дет тштпае еогит јип |... Еббоп, Ш, 8; |...] 
Аео Сегоупо, ди! !тгиа [аппа Маг ф!спит, ета! сопзескати“, 6; тт отпг ргоеПпо 
угстогез зепзе ћос ргаеуго сопћаеђапа. Нетбђогд, Ш1, 6 ид.). (в. Ив. / Топ., 1965: 
38-39). 

6. М. Филиповић упозорава како се "Јарило празнује у позно проле- 
ће", и да "наш језик, иначе, има у обшљђу речи изведених од истог корена 
као и јарило нпр.: јара, јари усев, јарик (јечам), јарина (вуна), подјарити, 
јарко Сунце, итд" (Филип., 1986а: 120). Празник Јарило врло је сличаи са 
српско-бугарским Германом или Ђерманом, односно румунским Скало- 
јаном, најзад руским Купалом, Костромом. Надан посвећен Јарилу девој- 
ке "праве лутку или идол од земље, сличаи човеку, и над њиме врше све 
обреде и обичаје као што се врше над умрлим човеком". То се ради, међу- 
тим, и у време "кад се жели киша или кад се жели суво време". "Глинена 
лутка Германа у Бугарској прави се с несразмерно великим фалусом, а 
тако исто и лутка Јарила у Русији" (Филип., 1986а: 122). Код нас су трагови 
прославе Јарила живо очувани у Банату, а сличну форму обреда налази- 
мо у источној Србији и Бугарској, под копреном Германа или Ђермана. 


Коледо 


"Коледарске нопне обходе држали су стари Словјени о зимској су- 
новратини на част препорода сунчаног божанства Коледе, а Русаљске са- 
станке ноћу на изворима и водама у прољећу на Ђурђев-дан" (ОтхеПс, 
1900: 125). Када П. Скок примећује да "суфикс -ина код аугментатива мо- 
же означавати старе рушевине или мјесто гдје је некада нешто било, као 
[...] Зидине, Гувнине". Када Скок примећује како је за последње "значење 
доста раширен суфикс -ишлће", наводећи као примере "Селишће |..] Ка- 
пишће |..] Коледишће" (5КокК, 1950: 264), нама се чини као да је у послед- 
њем случају реч о "Коледу". 


Перун 


Како се у топономастици, осим термина Перун, Перуника, јављају и 
изрази који су термину Перун сазвучни, али чија етимологија може бити 
у мотивско-митолошкој вези са овим соларним божанством и, разуме се, 
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у зависности од низа посебних околности о којима је било речи, овде 
ћемо се позабавити и таквим именима. Комплетан полис таквих топони- 


ма видети у Регистру шоионима. 


Јужнословенски машеријал. С обзиром на тумачење да постоји митолошка 
сагласност међу формама Перун, Пирин и Парун, те да сва три језичка о6- 
лика имплицирају исти митолошки лик (Чаусидис, 1994: 402-3), овде ћу на- 
вестипарадигматичнетопониме са свиматрима основама џер-, Гир-ииар-, 
са јужнословенског простора. Преовлађујући је први пример са основои 
пер-: Перун, Перунига, Перуника, Перунац, Перунковац, Перунчевац, Пе- 
ране, Ператовац, Пердухово Село, Перен, Перини, Переника, Перин град, 
Периновац, Перин врх, Перина глава, Периш, Перичник, Перјановац, Пе- 
рна, Пернатица, Перники, Пернице, Перов камен, Перово брдо, Пероник, 
Перошева гл., Перчин, Перуш, Перушки, Перућица, Перушић, Перутац, 
Перникљ, Периволљ, Пердова мах., Перушица. Топоними са ОСНОВОм: иир-. Пи- 
рин, Пирина, Пиране, Пируша, Пиринђ, Пирине, Пирински чарке, Пиришки 
гер., Пиринецђ. Са основом Пар-: Парунићи, Паруница, Паруновац. 


Ешимологија. 1. У "Повестђ временнњх лет" ПерумЕ. Петар Скок је у 
своме речнику указао на етимолошко порекло термина "иеро". "перо н 
(Вук), свеслав. и прасл.". "Деминутив на -це иврце |..], на -ице иерице |... 
на -ка ибрка [...ј, на -ић џерић (народна пјесма) '1" перо у пушке, 2" слије- 
пи мипг'. Аугментатив на -ина ибрина |.... Придјеви на -н иеран - иерни, 
епитет уз буздован, турцизирано у иерли буздован у народној пјесми, по- 
именичен на -ик иерник 'кист, на -ица иврница, и као топоним у ж. р. 
Перш, на -асш ибрасш, на -аш иернаш"“. "На -уша ибруша |... Деминутив 
одатле на -ица иерушица (Босна) 'биљка 1еистит сћатаерпух. На -ина ие- 
рушина = иерушина (Космет) (5Ккок, 11,1971: 641). Код Бугара за цвет 
"перуника", односно "богиша" налазимо и израз "перушан" уместо "тр- 
мљавина, гром": "Скокна Перушан, подскокна, всичката зема разтрђси" 
(БМ, 1994: 259). Унасшавку наводимо занимљиву Скокову ешимологшу: 
"На уш |..] ибруш |... 1“ перје, 2' крило у птице', с лексикологијском по- 
родицом деноминал иерушаши, -ам (Вук) [...]. "1" перушати, 2' лепетати 
крилима/... придјеви на -асш иерушасш 'крилат', на -ав иерушав... Демину- 
тив на - у ибрушац |... 1" осип есхета гдиатозит, љускави лишај, 2' пе- 
рут [...Ј. На -ина иерушина 1' перје |... 2' перут (Босна). Постоји вари- 
јанта на Л мјесто ш: иерућац |...| '"перут, прхут" (5КоК, П, 1971: 641). Овде се 
примећује да изложене изведенице стоје у вези са крилима, перјем, љус- 
кањем - као крљушти рибе, што би, слободније интерпретирано, могли 
бити и атрибути змајевитих јунака, дакле и Перуна. 

2. У погледу етимологије иероница Скок показује да је било насто- 
јања да се овај израз доведе у везу и са појмом Перун. Дакле, "иероница 
Ф [..] = иероњица |...) — иероњика |...] 'биљка јипси«“, зстрих, суретих, сита 
(ЖК), шапг... Према Маретипу јамачно је у вези с иеро (в.) 'лист у бшља'. 
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Тако каже и Маценауер. Ријеч иеро долази чешће у ботаничкој термино- 
логији |.... Суфикс -оњика је створен можда према иеруника (в.). Како 
иеруника има заиста велике листове, помишља Маретић и на извођење 
од иеро. Махек забацује такођер везу ове биљке са Перун (В. и под Пе- 
рун)" (5КкоК, П, 1971: 642). 

3. "џеручац, ген. -чца (Микаља) = иеручац, ген. -шца (Водице, Ис- 
тра) 'болеет која се може наводно излијечити само из шупљег храстова 
пања" (5КкоК, П, 1971: 644). "Ријеч иерушац = иерућац значи према томе 
као 'огњица" (5КкокК, П, 1971: 644). Стоји ли ова народна фармакологија у 
некој вези са митолошким значењем, да је, наиме, храсш, као несумњиво 
дрво бога Перуна, дакле, и само божанско дрво, те да и његова ети-моло- 
гија "огњица" и име "перутац" унеколико кореспондирају са Перуном, 
божанством огња и грома, коме је храст посвећен 

4. Наводим овде узгред и Фасмеров став као прилог тумачењу коре- 
на цер. "Перник 'лицидерски колач", дијал., пољ. ргеттк исто из иибррникђ 
према ибибр 'колач' (в. ибрец)" (Уазтег 2,1953: 343). 

5. У бугарском Речнику решких имена поводом термина "иерник" се 
каже: "иерник м. диал. 1. Китка од пера. |... 2. ирен. Белег од ударања. 
"Бемт не се стЂрпа, искочи с камшика и се зачу плос-Бк през голите рамена на 
нешастната маика |.... Баба Алиица си отиде плачешката, като си триеше 
перниците, гдето беше обвил тристрђкиа беев камшик по сухите плешки 
и ребра'. Ц. Гинчев" (Речник, 1974: 345). И овде видимо да "прен" и "пер- 
ник" стоје у вези са "белегом од ударца", а "пер" корен у имену Перун, да 
подсетим, управо то и значи: "ударити"! 

6. Поводом самог термина, односно топонима Перун, на нашем про- 
стору Скок каже: "Перун праславенска ријеч, славенски бог громовник, 
као у Латина и Грка Зеус, Јуџишер. Назив је очуван у јадранској зони као 
ороним: Перун, на Перуну, брдо |[..] код Сплита између Јесеница и 
Подстрана |... Перун, брдо изнад Мошћеница (Истра) |..ј; на падини је 
Учке према Пломину; у близини је локалитет Требишће /в./, назив који 
упућује такођер на слав, митологију, на култ неког божанства). Исто 
тако зове се и Џерунковац. У сјеверним славинама чеш. регип Перун, пол>. 
рлогип је апелатив и значи тром'; укр. и рус. иерун 'стријела, гром'. Код 
јужних Славена је кристијанизација истисла то значење. У јадранској 
зони зову се брда Св. Илија = Сушилија, Сушулша. Могуће је да је то 
кршћански сурогат за називе брда по славенском божанству" (5КоК, П, 
1971: 643-644). У наставку свога ранијег рада Скок је поводом Перуна 
забележио: "Као што у Пољицама код Сплита налазимо трагове сла- 
венској митологији (брдо Џерун, потврђено још у доба народне ди- 
настије), тако је то и на Врачу" (5КоК, 1950: 176). Показали смо да је са 
овим појмом у вези хришћански св. Илија као супститут за Перуна. У 
Далмацији је Скок пронашао особену језичку форму његовог хриш- 
ћанског еквивалента. На острву Шипан "главно брдо на отоку зове се 
5ш ша, на аустро-угарској специјалки Илија, а на југославенској Св. 
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Илија |..] 5ш!- за Запс! из налази се још у Суђурађ (од Запс!и5 Сеоге 5)" (= 
Св. Ђурђе - СП) (5КокК, 1950: 236). 

"Да је и код јужних Славена постојао тај апелатив, то доказује бота- 
нички назив иеруника, која се зове и богиша 7195 сеттатса, док се 8 
"дуга' зове у нашим нарјечјима и бог рагас (ЖК). Постоји још име врела 
Перунуша код Смшљђана у Лици, сеоце Перушша код Котора. Нема до- 
вољно података из фолклора који би објаснили однос те бшљке према 
култу тога божанства. Перун одговара германском божанству Бопаг, ко- 
је је изједначено са лат. Јирпег, како се види из имена четвртка у роман- 
ским језицима Јоуб Фе > тал. оуеф, фрјеисиИ итд., чему одговара у гер- 
манском Роппетчаг. Значајно је да се у полапском језику тај дан зове ре- 
гаипедадп 'Перунов дан', из чега очигледно излази да је Перун - Ропаг = 
Јирпег. Праславенском божанству одговара у балтичкој групи: лит. ретки- 
пах 1" гром, 2" бог громовник старих Литаваца', лот. рег кипаз (упор, фин- 
ско ретгепе Ђђавао'), стпрус. рекситв 'тром'. |... санскр. Ратапуаз. Основа је 
у ргап, ретет Т Тамате (в.), 2' (првобитно) ударати", лит. рет! 'ударати', 
лот. реп. Суфикс -итњ (упор. гр. херамудс ВШ 2) служи за творбу радних 
именица од глаголских основа као у Љецинб, данас бјегипас (В.). Божан- 
ство је према томе балтославенско. Ипак нема јединствености у тумаче- 
њу постања. Према Брикнеру лит. реккипаг у вези је с диегсих "храст. Пе- 
рун = Перкунас био би тада бог коме је посвећен дуб. Педерсен упоређу- 
је иерун с арб. регепа! 'бог. Перун би било тада илирско-славенско 60- 
жанство" (5Кок, П, 1971: 644). 

7. В. Јагић је поводом овог словенског божанства рекао како се "та- 
ков громовник бјеше у нас једини сачувао у иеруника, коју иначе зову 60- 
гиша; ако је оно прво од риечи иерун, а ово друго од бог, то је свакако 
знаменито и као нешто више него ли прости случај. У читавој природи 
влада неки дуализам од добра и зла; а како персонификација природних 
сила, што је извор сваке митологије, подноси уз једнога највишега бога 
множину других, и виших и нижих, то бијаху такођер старим Хрватом и 
Србом једни богови добри, а други зли; у народних се пјесмах јоште гово- 
ри о богу старом крвнику, а у пословицах се каже: тешко или скупо итд. 
до зла бога" (Јаг с, 1867: 21-22). 

8. У напомени ваља да кажемо нешто о поменутој вези Перуна, Пе- 
рунике и Богише, који митолошки уско кореспондирају. В. Чајкановић је 
Поводом биљке Богиша забележио следеће: "Богиша, Зсћу/ет Ше (5 зег- 
тапса). Богиша, перуника, калуђер. Према једном и другом њеном имену 
могло би се помислити да стоји у вези са богом (зштитив дец), громовни- 
ком Перуном. За ово идентификовање говоре извесне чињенице: 1) бо- 
гиша бере се, и носи у цркву на благослов, на Спасовдан, а тај дан (или 
неки из те сезоне) могао је некада припадати Перуну; 2) у Дубровнику 
постоји слава Богиша, везана за култ светог Петра Богишара |... свети 
Петар је имењак Перунов [и српско име Пера није постало од имена Пе- 
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тар, него је хипокористика од Перунј, и ми у атрибуту Богишар имамо 
[(како се то и иначе дешава, упор, код Грка (људска имена деофора)] са- 
чувано име, епиклесу, бога кога је свети Петар наследие; 3) важно је што 
п. - богишу - која је тог дана освећена разноси народ кућама да би га она 
чувала од грома" (Чајк., 1985: 33-34). 

9. М. Фасмер је, овим поводом, изнео неке важне детаље. И по њему 
је "Перун т. -уна 'муња' (Вис) |...) укр. иерун "Роппег, брус, иарун, чеш. ре- 
тип '"Роппег, Поппегке , пољ. јготип 'муња', исто. Ту је и схр. иеруника 
"бећует Шше', словен. регитка исто. Према перо, швраши 'зсћавет', в. џерешђ 
П и следеће" (Мазтег, 2,1953: 345-346). Примећује се да у словенским јези- 
цима за божанство Перун налазимо и форму Парун, што је карактерис- 
тично за топонимију на јадранском подручју, посебно у Истри. У настав- 
ку Фасмер говори о самом богу Перуну, односно о етимологији термина. 

10. "Перун 'пагански Бог Руса', струе. Перун (Нестор-Хрон. у уго- 
ворима из 907. и 945. год....), исто тако и стбуг. |...), схр. Перун 'име места 
у Босни“, словенач. Ретипја Уез, Регитј: Утћ (...), полап. преведено Ретдипе- 
дап "Роппегзгао' из герм. |...), елбслав. ОМ Ретопе, данас Ргопзот (...), и ОМ 
Ртоћп Кт. Егапхбига, из Ретипљ... На име овога бога, не сасим безусловно, 
могу се надовезати стчеш. лично име Регинб , буг. лично име Перун, која 
би изворно могла да значе само 'ударач' ('5сћавег); пре би буг. Перуника 
ф. лично име (према '5ећуегШе', в. горе иерун) иеруника 'ЗећметШе' на- 
стало од Перун5, пошто се биљка схр. зове и богиша |...) П. Свакако, ста- 
ро слов, божанство могло је бити под утицајем не само превода из 
стнорд.рогг Тћог |.., него и кроз поштовање Торовог култа. Најближе је 
овде схватање о Перунљ-у као 'ударачу, онај који туче'. [...] Сродан са грч- 
ким хераљмудс, "Ви, Поппегке! ' (= муња, гром) |... Не може се доказати 
сродство Регипб са литв. Реткипаз, старопруск. Ретситв, "Ооппег, лет. рег- 
сиопз исто, које је настало као 'Бог храст. ('Е!сћепро ) према старонорд. 
Бјотвутп м. 'е. бог, Бјотгуп 'Мајка Тора' (Мшег Тћог5), лат. диегсиз 'Елсће', 
келт. Нетсута, ... еу. ађћ. ретепа боп"" (Мазтег, 2, 1953: 345-346). 

Како видимо, Фасмер је и сам топоним Перуња Вес довео у везу са 
Перуном. Исто тако он разматра топоним Перун и у мотивској вези са 
џеруником, богишом. То да се Перун доводи у везу са храстом, громом, 
опште је место у словенској митологији. И Фасмер сматра да је постојало 
словенско име, поименице старочешко име Перун, које налазимо и код 
Срба и Бугара, као и љегову форму у женском облику Перуника. 

1. У бугарском речнику ретких термина указује се на занимљиво 
значење термина Перепуга и иеруника, и то у вези са фолклором. "Пере- 
нуга ж. диал. Цвете перуника. Девошко, девоико, убава девоико!/Лешна ие- 
ренуга, зимна шеменужка! / Шо си разисфшила рано Пред Великден, / рано 
Пред Великден, велика неделх ". Нар. песен" (Речник, 1974: 344). Дакле, пе- 
ренуга и перуника је летње цвеће налази се у некој вези са весоким 60- 
жансшвом, у нашем случају са древним ЛПеруном. Изгледа да је и сам 
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обред за добијање кише "перенуга", уистину, повезан са Перуном, коме 
се додолице обраћају прилажући једну од њих на жртву. Често је то "ис- 
трисина"! 

12. У једном од ранијих радова Петер Скок је, бавећи се топоними- 
јом на јадранским острвима, скренуо пажњу да се на острву Жуту налази 
увала: Рт ге! - романски деминутив од ршпа, који значи "перо", и при то- 
ме додаје да су српскохрватски еквиваленти "Перна, Пернатица за ртове 
и увале" (5КоК, 1950: 132). И на острву Чиово "називи двију увала Солин- 
ска [..] и Кокошиње |..] разумљиви су. Исто важи и за рт Старица |... 
Увала Пернатица налази свој репдапт! у придјеву Перна за увале на дру- 
гим отоцима" (5КоК, 1950: 165). У захвату Сврљишких планина у 19. веку 
је забележен врх Перинашица, који је сада преиначен у Пернатицу. Ме- 
ђутим, сврљишка Перинатица није увала већ врх, што још више говори у 
прилог ставу да је изворни назив планине био Перинашица, а не Перна- 
шица како се данас обележава. О томе ће још бити речи. 

13. "Перин", иначе, кореспондира и са другим топонимима у чијој је 
основи "пер-". На нашем простору забележени су, на пример: Перини, 
Перинац, Перина глава, Перинићи, Периновац, Перинка, Перин град, Пе- 
рин врх, а има бар два значајна пандана у Бугарској Перник и Перно - у 
Софијском округу. Ако, дакле, како наглашава Лома, "Руском ЛПермнђ 
ближе стоје топоними и ороними на јужнословенском тлу који гласе Пе- 
рин" (Лома, 1987: 48), онда и Перинатица, односно редуковано Пернати- 
ца, изгледа као да стоји ближе облику Перун, него форми "перо", како то 
Скок сугерише. 

14. Када је реч о првом спомену имена Перун, често се наводи фраг- 
мент из списа Ф. Рачког, Поситепта топае сћгоапсае ретодит аппдиат !- 
Јичтаппа. Мопитета, УП, Хагтеб 1877, стр. 153. У томе документу стоји: 
"брдо Перун помиње се у једној латински писаној исправи из 1090, годи- 
не: ушеа 11 Регипо (виноград на Перуну)" (Филиповић, 1986: 75). Разуме 
се, у радовима који се баве јужнословенским митологијама опште је ме- 
сто да је "након покрштавања већина тих назива |... замијењена именима 
појединих светаца, с тежњом да се погански топоними претворе у крш- 
ћанске". "Свијетла је страна тако симболизирана светим Видом или чес- 
то ликом св. Ивана Крститеља |..] или пак ликом св. Илије громоника, 
којему су посвећене и многе цркве и капеле на врхунцима гдје је некад 
био штован Перун" (Брозовић-Р., 1987: 119 и д.). Дуња Брозовић је скре- 
нула пажњу на још једно значајно питање. "Како су показали В. В. Ива- 
нови В. Н. Топоров, лик Перуна везује славенску традицију уз индоевро- 
пски мит о богу громовнику, који муњама и громовима гађа и прогони 
змију, односно змаја, у нашем случају Белеса, и Тјера га у воду камо при- 
пада. Та борба, међутим, не симболизира сукоб добра и зла, јер Белее, 
уж, негативан је само уколико се не налази у простору који му је намије- 
њен |... Трагови његовог култа скривају се у многобројним Дубравама и 
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Подољима, смјештенима подно брда посвећених Перуну или кршћан- 
скому свецу који му је екивалентан, а то су углавноме св. Вид, св. Илија, 
св. Јурај и св. Миховил" (Брозовић-Р., 1987: 120). Други аутори такоће 
указују на чињеницу да је св. Јурај (код Хрвата), односно св. Ђорће (код 
Срба), соларно божанство, и да има исту или сличну структуру као и лик 
св. Илије. Мећутим, разлика постоји у интерпретациеи св. Миховила - код 
Хрвата, односно св. Михајла - код Срба. Да ли је реч о божанству из ис- 
тога структурног реда као и св. Илија2 Пре свега Иво Пилар сматра, не 
само св. Миховила, већ и св. Јурја за симболе "бога таме и зла" (РЏаг 
1931:49). 

Када смо већ код овога питања замене паганских словенских 6о- 
жанстава хришћанским именима светитеља, Пилар је мишљења да "сас- 
вим исту улогу као св. Иван има и св. Илија. Врховни бог старих Словје- 
на био је и богом громовником". На истом месту наводи како "у Биокову 
Е..] у сјеверном дијелу, право понад приморскога мјеста Башкаводе, вели- 
чанствено 1670 м високо брдо Свеши Илша" (РПаг, 1931: 53,54). Поводом 
"имена Перун" он примећује да Перун има и у нашој земљи топографске 
ознаке, додајући како Гржетић "спомиње пет таквих имена" (РЏаг, 1931: 
70). Разуме се, у најновијим истраживањима пронашао сам, осим митског 
лика Перуна у Македонији, и бројне друге топониме са основом: Св. 
Илша - било да је реч о цркви или, пак, о брду, а затим, ту су и следећи 
облици: Илино брдо или Илијино брдо, Су шили ја и др. 

15. Где се све налазе трагови бога Перуна, према старијим истражи- 
вањима2 Перуну "налазимо трага у Босни, Херцеговини (Порим, Прењ, 
Перењ), Бугарској (Перин) итд." а затим "ено у далматинским Пољица- 
ма Перун-планине. Перун је јужно од Учке. Порим и Прењ планина у 
Херцеговини" (Отхепс, 1900: 35, 48). Како се може приметити, Гржетић 
етимолошки доводи у везу са Перуном и топониме Порим и Прен, што 
би, свакако, захтевало озбиљну не само етимолошку него и научно-мито- 
лошку проверу. У наставку љу навести део аутентичног материјала који 
је Гржетић прикупио. 

"Перун иланина у Пољицама, Перун и Перунчевац јужно од Учке 
горе у Истри, Перуна-Цубрава у Хрватској, а било је сличних имена и у 
Руса (Перуња Ренђ - Несшор хр....), а има их и у Полабјана Ргоћп, Регипо- 
ууј дибђ, Ретипка у Малоруса, Реогипоу у Пољака. И обитељских имена 
има у њих, као Р!гокипу. Перин је у Ческој у котару Рећттоу (РИггат). Ве- 
гаип је исто што и Перун. А тако имадемо Перун-планина код Вареша у 
Босни. Тамо су се људи до недавно Перуном клели. Од Перуна је и Пе- 
ринеград и Прен, у Столачком котару, Перин-иланина јужно од Софије. 
Парнои је бриег на изтоку Шпарте (од Белогостића). Порин је био војво- 


"Перун Дубраве у Хрватској; Перун и Перунчевац у Истри, кјугу од Учке го- 
ре; Перун планина код Вареша у Босни; и Перун у Полјицама код Сплита" (стр. 70). 
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да хрватски проти Францима. Од личних имена имадемо: Перун, Порин и 
Перунко. Од билина Перуника (115 гегтап.). Перење је у Жељезној жупа- 
нији, а Регепу у котару Чертатском, жупанији Торнавској (Трнавској) у 
Угарској" (Отхенс, 1900: 193). Када се светковало богу Перунуг "Светко- 
вине богу Перуну светковали су наши пређо 'Илијн-дану |..] а пошто су 
уз Перуна обожавали и мајку му Перунику (литв. Реткипа-теје) то је и 
Марија Магд. задобила у народу наслов 'Огњене Марије', која пада на 
други дан иза Илијн-дана" (атХенс, 1900: 124). 

16. Сада ћемо изложити концепције наших филолога који су насто- 
јали да пронађу одговор на питанље да ли се иза одређених назива плани- 
на крију тзв. теофорни садржаји. Међу старијима је, засигурно, В. Чајка- 
новић најугледније име са подручја научног испитивања древне српске 
религије. "За познавање старе религије имају не малу важност и особена 
имена, лична, шоиографска, и остала. Лична имена могу бити шеофорна, 
изведена из имена појединих божанстава, или чак без икакве измене узе- 
та |... Таква су имена, на пример, Перун и Пера (које је хипокористика 
имена Перун, и нема никакве везе са грчко-црквеним именом Петар), 
Вид, Световид, Дабиша. Међу шоиографским називима такође се крију 
имена богова, на пример у називу 'Дабог (брдо у Крајини, о. с., 94) сачу- 
вана је епиклеза некадашњег врховног бога; у називима Перуновац, Пе- 
ратовац, Петров врх и ел. (С. Тројановић у СЕЗ, 17, 1911, 144 ид) сачува- 
но је име бога громовника, Перуна" (Чајк., М, 1994: 43). Управо стога 
ћемо и у нашим мапама сматрати легитимним уношење топонима слич- 
ног облика: Перашовац, Пешров врх и ел. 

17. М. Будимир сматра да се став Шневајса, по коме "су јужносло- 
венска племена дошла на Балкан с неким бледим претставама о неким 
демонима без икакве одређене индивидуалности, тешко може одржати. 
Сварог, Дајбог, и Перун довољни су примери који показују да словенски 
Олимп није био тако бедан и сиромашан, како се то обично мисли. Очи- 
гледно је да словенски Олимп и, поред свих губитака, показује јасно ос- 
татке из најстарије индо-европске заједнице" (Будимир, 1957: 55). Исто 
тако, Будимир одбацује у филологији присутно гледиште према коме се 
словенски Перун изводи из литв. Перкунас. "И данас многи стручњаци не 
напуштају стару идентификацију слов. Регипа са литв. Реткипах, коју сам 
побијао пре више од тридесет година приказујући Вгскпег-оуџп Мпо!огта 
ЧТоулашска, (Јужносл. филол. 2, 344)". "Против идентификације Перуна с 
литванским божанством устао је већ Мопдгак (Ма!. Обтатт, 549); против 
говори и осетна разлика у значењу. Док овај словенски потеп агепи“, ко- 
ји Мопагак сматра примарним, значи и Вах, Вихутаћг, дотле реттах зна- 
чи 'тром, грмљавина, олуја'. Ова семантичка разлика постаје још крупни- 
ја, ако прихватимо везу литв. реткипаз са лат. диетсих 'храст', коју је поста- 
вио већ Ј. аптпт. [.... Али, на жалост, тог фитонима нема у балтским је- 
зицима" (Будимир, 1957: 51, 52). Будимир сматра да постоје "дублети Ре- 
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гаппа и Регетпа, од којих је друга очигледно хистерогена" (Будимир, 1957: 
50 и д.). "Да је у илирском, односно с ове стране Јадрана, могао постојати 
култски термин Ретатпа, тј. њен мушки пар Регаппо, даде се наслућивати 
из арбанашког регепа! |... За вероватност да је на илирском Балкану по- 
стојало божанство високог ранга с именом Регаипо говори не само слов. 
Регип (од старијег Регаипо) него и тесалски Де Рејогоз". Који су атрибу- 
та Перуна код Словена2 То су: "мач, штит и кошље, а по свој прилици, и 
млат. Код Литванаца огромни божански млат разбија тврду камену кулу, 
у којој је заробљено сунце, а то нас јасно подсепа на остатке словенских 
представа о каменом небеском своду кроз који се морају пробити киша и 
светлост". То је још један од разлога што су у систем мапа укључени и 
топоними са основом: мач, шшиш, коишље - као атрибути Перуна. 

18. Указујући на већ познати став да су објекти одређене врете по- 
свећени појединим божанствима, као на пример, "храст богу-громовнику 
Перуну", Лома сматра да се са већом вероватноћом може констатовати 
да један топоним, у овом случају Перун, носи митолошку индикацију уко- 
лико стоји у непосредној вези са тим објектом, односно, са дубом који је 
Перуну посвећен. Дакле, када "име можемо везати за појединачно храс- 
тово стабло или храстову шуму, нпр. струе. Перуновђ дубљ". Међутим, и у 
овом случају се препоручује опрез, наиме "Перун-Дубрава у Далмацији, о 
којој се писало у овом смислу, као таква не постоји, него близу пољичког 
брда Перун има село Дубрава, чије име такође може бити индикативно 
за везу оронима са словенским теснимом" (Лома, 1987: 38-39). 

19. Укажимо овде и на један сегмент из полемичког осврта П. Ж. 
Петровића са Миленком Филиповићем, који је написао рад о постојању 
Перуновог култа код Јужних Словена. Унапред ваља казати да су најно- 
вија истраживања код нас и у свету, потврдила постојање знатних траго- 
ва Перуновог култа на нашем простору, и тиме дала за право претпо- 
ставци да је Петровићев напад носио елементе личне пристрасности. 
Овде ћу скренути пажњу само на неке аргументе који су изнесени у кри- 
тици П. Ж. Петровића. 

"По Филиповићу најмногобројнији и најпоузданији трагови Перуно- 
ва култа код Јужних Словена везани су за топографске називе који имају 
имена Перун". Петровић примећује да "сва та места без брижљивих ис- 
траживања, нарочито археолошких, никако се не могу сматрати као 'нај- 
поузданији трагови'. Истраживањима се показало, а и писцу је било доб- 
ро познато, да је име Перун постојало и као лично име међу нашим пре- 
Цима, па су топографски називи могли постати и од таквих имена, што не 
треба нарочито доказивати" (Петровић. П. Ж,, 1952: 374). Ова критика, у 
најмању руку, оставља утисак неубедљивости јер оперише са оскудном 
аргументацијом и, што је још важније, познаваоци дела П. Ж. Петрови- 
ча, су свесни респективне проницљивости коју је поседовао сам Петро- 
вић који је, дакле, и без ослонца на резултате археологије - јер их објек- 
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тивно нема и неће их, изгледа ни бити - допуштао истраживачу смелија 
трагања на овом пољу, као и извођења из тога релевантних закључака. 
Међутим, према Петровићевом главном аргументу значило би да велики 
број антропонима датих у облицима Богосав, Божа, Богдан, Божидар 
јесте доказ за тезу да народ, заправо, и није имао Бога нити је веровао у 
његово постојање, те да су топоними: Богданица, Бого-до, Бождаревац, 
само пројекција личних имена. 

Једино што је Петровић допустио је следеће: "Од свих у расправи 
наведених топографских назива изузетно би се брдо Перун са местом 
Требишћем, у Истри, за које је писац дознао по Јордану Иванову, могли 
прихватити као вероватни трагови, на којима се некада обављао култ 
Перуну". Али, додаје Петровић, и то је под великим знаком питања, све 
док, наиме, археолошки и други подаци не би са своје стране указали на 
ту претпоставку; најзад, уколико је и назив "ГТребишће" постао од имена 
"места на коме се вршило жртвовање, а не од места које је било требље- 
но, тј. чишћено од камена или дрвета и претворено у њиве"! Он даље зак- 
ључује, како је "сасвим застарело доводити у везу са богом Перуном и 
његовим култом многе топографске називе, лична имена и назив биљке 
перунике" (Петровић, П. Ж. 1952: 374 и д.). Коначно, он одбацује било 
какву митолошку везу имена "перуника" са божанством Перуном. "Али 
се перуника (15 сеттатса) у Далмацији назива богиша и цвиш небески. 
Оба она назива дала су повода вероватној претпоставци старијих писаца 
да су постојале неке везе бога Перуна и бшљке перунике не само код Ис- 
точних Словена, него и код Јужних (фуснота: Видети У. Вог те, Њчотја 
Ккпјтеупозћ пагода ћтуазКога 1 5трзкога, 7.аотеђ 1867, стр. 21). Међутим код 
Јужних Словена није ретка употребе перунике за кићење гробова и над- 
гробних обележја или њено неговање по гробовима предака". Следећи 
П. Ж. Петровића, лако бисмо запали у скептицизам који је сугерисао 
Иван Пилар - да словенско божанство Перун, заправо, и није постојало. 
"Старија словјенска митологија много је цијенила Перуна громовника, 
сматрајући га главним богом Словјена. Међутим помало ступише у нау- 
ци на његово мјесто у први ред Свјешовид и Сварог, док на крају није из- 
било схваћање, да Перун уопће није словенски бог, него је бог герман- 
ских Варјага, како то тврди Пајскер" (РЏаг, 1931: 70). Против ове тезе, да 
је Перун божанство германских Варјага устао је и словеначки теорети- 
чар Јосип Мал, о чему ће касније бити речи. 

20. Када смо већ код става који говори о повезаности "Перуна" и 
биљке "перуника", укажимо и на гледиште Н. Нодила, који сматра да је 
име Перун искључиво словенскога порекла. "Придано ли томе етимоло- 
гију Перунова имена, које долази од славенског корена иер-, откле ста- 
росл. иираши = ударати, прати (наводи Миклошића), у Перуну чисто је 
оличен гром, тријес, који удара и крха, а није муња, која само сијева". 
Најзад, говори и о траговима Перуновим код нас, Јужних Словена. 'Мер 
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Перуново име остаде нам у ријечи 'перуника', што је пучко име женско, а 
значи и билину једну, 75 геттатса, која се у Црнојгори зове 'сабља', или 
'мачић', а у Дубровнику 'богиша', с очитим односом на једног бога". Ко- 
начно, "за лично име Перун знаду и Словенци, као што и Чеси" (Нодило, 
1981: 383-4). И овде уочавамо већ запажене атрибуте Перунове: "сабљу" 
и "мач". 

21. Од млађих истраживача јужнословенске културне баштине из- 
двојићу овде став македонског археолога Н. Чаусидиса. "Перун, Перин 
или Пирин. У изворима који се односе на Западне Словене, његово име 
се јавља у модифицираном облику, као Провен, Проун или Поренутиј. 
Код Источних и Западних Словена сасвим је сигурно потврћено низом 
бројних трагова у фолклору: топонимији, народним песмама, изрекама и 
предањима у којима се спомшњу Перун, Пјорун, Паром или Прон. - Пе- 
рун се добро уклапа и у индоевропски пантеон. Има паралелу у литван- 
ском Реткшиз (Регкопз5), ведском Рагјапуа, албанском Регепа, у хетитском 
женски пандан Перунаш и у келтском Реткшија и Бјогеил. Са њим је, исто 
тако, повезан и италијански Јирпег Оџегпиз" (Чаусидис, 1994: 402-3). 

22. Словеначки теоретичар Јосип Мал указује, пак, на синкретизам 
хришћанских и паганских митолошких елемената. "Тај синкретизам хри- 
шћанских и паганских представа одсликава се посебно јасно из српских 
песама за кишу, у којима се именује громовник Перун, другачије Илија: 
Росну дажду да нам иошље - Вај дажду еај!", и при томе цитира једну до- 
долску песму из збирке Милоша С. Милојевића. Код Словенаца, вели 
Мал, "на Прекомурском простору се чује такође 'Перин је млатнуо", уме- 
сто стрела је ударила. За неолитске и бакарне маљеве (кладива) се мисли 
да су Перунове златне секире које су падале из облака и у земљу се зари- 
ле, те због тога кажу и 'перунски камен". "Перуна су спомињали Слова- 
ци у својим народним песмама још у првој половини 19. столећа, унеко- 
лико под извитопереним именом Паром" (Ма!, 1940: 15, 16 ид.). Песма се 
односи на циганку и дете због злорабљења хлеба и због клетве: 

"На, бодаг 14, !у рогога - сазпа зтеја раготоза!... Виоћ Рагот 7а објака- 
п1 - Омај [о паћпемапу - Ттезк! таћгтј гег до сеја, - Нпед 15 дескот 2кате- 
пеја. Друга песма почиње: Ха опасћ сазочм, - Да чгагасћ ђоћом, - Да Воћа Раго- 
та - Мезтеја гладпа - У доте затотта - ВугрознеЈкупа. Запуштеној девојчи- 
ци прете да ће је Перун казнити: ПаХе (еђа Зићао, даХхе Регип (тезсаџ. Код 
заклињања су биле наведене следеће реченице: Регапзку Регип, Рагот у 
вео та[еп, Рагот 4 до дич, Рагот 1 у тагеп, песћ [о Рагот мете, Рагтот ти 
м/ Козеп, Рагот до (ебе, Рагот хабт (аКки зНерки (Јап КоПаг, Магодпге гргеуга- 
апку ст рјпе зујетке Уожаки е (Лћтасћ /1831/, 1,5,6,7). Те клетве су и међу 
словачким становништвом и данас у обичају: Па 51 (е Рагот зе], Ма Раго- 
та! (МИ (ог Зтојеј, оуазка роја (Млафка, 1940), 237). Паром - Перун се 
скрива такође и у словеначком узвику негодовања: Рага (е ухепи, реепа 
Рага, ргебђна Рага, Зепгапа Рага, ибова Рага, тамкгпа Рага, да 5: (е Рага". "Због 
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свега тога не можемо се сложити са Брикнером да Перун није био по- 
штован код већег дела Словена. Био је он општесловенско божанство, 
које није могло доћи Русима тек са Норманима јер га иначе ни Словаци ни 
Словенци не би познавали. Или би, пак, морали поставити тврдњу, да суи 
Словенцима и Словацима Нормани донели свог врховног бога ТТћопата - 
Тћогза" (Ма!, 1940: 16). Како смо видели, реч је и о тези Иве Пилара, која 
се овде такође оспорава. 

Оно што се за проблем херменеутичкога отчитавања митолошког 
смисла топонима на јужнословенском простору може добити на основу 
Малових анализа јесте низ атрибута који се структурно везују за Перу- 
нов култ: сшрела, камен, секира, мал>, односно шресак, шрескавица. Овде 
смо, дакле, пошли од једне могуће претпоставке да где год поред Перуна, 
Перина, односно Илиног брда или Св. Илије нађемо у пакету најближих 
појмова неки од топонима са основом која је овде наведена, тиме је и ве- 
ћа вероватноћа да је реч о култном месту посвепеном богу громовнику, 
Перуну. 

23. Овоме додајем још неколико занимљивих анализа термина "Пе- 
рун", али и његових атрибута, укључив ту и инвентивне асоцијације у ве- 
зи са биљком "перуника". Чаусидис је поменуо "две основне карактери- 
стике громовника: звучни удар грома и 'светлосну', тј. 'огњену' природу 
муње" које су нашле "свој најбољи израз као кремен (а ређе као белу- 
так), будући да кремен у себи садржи обе манифестације ове атмосфер- 
ске појаве". У јужнословенском фолклору веза "перунике са громом и 
божанством - као његовим заступником, је сасвим очевидна. Прво то су 
разни називи ове биљке: ('перуника' од Перун; 'богиша' од бог, а може 
бити 'сабља' према једном од оружја које симболизују гром и муња). Ово 
цвеће се бере одређеног дана и носи у кућу (често се стави на кров), по- 
ред других разлога, и због заштите од грома, пожара, крађе и других не- 
вољи. Због сличних цшњева сади се и на њиви. У народним песмама и 
предањима често са мотивом да ударом грома треба казнити оне (нај- 
чешће девојке, сватови) који беру перунику у време када је то забрањено 
или је не беру онда када то треба да се чини" (Чаусидис, 1994: 410). Из на- 
ведених напомена види се да су свешлосш и муња такође карактеристике 
Перуна, а ми ћемо се и сами уверити да се често срепу у вези са Перуном: 
Свешлица, Муњић и др. 

На крају Чаусидис указује на неке особености и структуру цвета 
"перуника". "Но у досадашњем проучавању није се поклонила пажња 
мишљењу због чега је перуника постала симбол громовника Перуна. 
Цвет перуника (175 геттатса) се изванредно поклапа са символом грома 
који смо претходно представили. Најпре, овај цвет има шест веначних 
латица од којих су три сврнута нагоре а три надоле, чиме се односе на 
двојне 'тризупце' на Зевса и Јупитера, и на хиндуистичког уајга-у' |.../. 
Као и споменути симболи, ови представљају два супротна аспекта трију 
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споменутих манифестација светлости: огња, муње и сунца - саздавачких и 
деструктивних. Гледане одозго, латице перунике исто тако формирају 
два тројства, а њихове осе - два спротивно постављена троугаоника пре- 
клапају се у хексаграм |..]. У среднии цвета се налазе три мале латице 
чији врхови чине нови троугаоник - један од симбола, који је универзалан 
за евроазијско подручје" (Чаусидис, 1994: 411). 

Будући да код Јужних Словена не постоје подаци о изгледу Перуна, 
Чаусидис скицира могућну слику Перунову према источнословенским из- 
ворима. Како је дакле, изгледао Перун2 У Радзиловском летопису Перу- 
нов идол је ликовно приказан у трима варијантама. У свим случајевима 
приказан је "у виду голога мушкарца, са штитом у једној руци, с тим, што 
у два наврата (на сликама које се односе на 907. и 944. годину) у другој 
руци држи жезло или кошље а једном (983) стрелу". Перун је, такође, 
приказан у форми "човека са кременом у руци, који наликује на громов- 
ну стрелу (муњу) или зрак" (Чаусидис, 1994: 415, 416). Овде се уочавају 
још и следећи Перунови атрибути: поред стреле, ту су и коиље, шшиш и 
кремен, што ћемо, такође, интерпретирати као атрибуте који припадају 
божанству грома. 

Македонски истраживач говори и о другим атрибутима Перуновим 
да би у синтетичкој слици назначио следећа својства антропоморфног 
лика словенског громовника, а то су: мушкарац - који је некада био пред- 
ставлен го; он је са брадом (сребрна или тамна) и брковима (златни); 
има шшиш; шшаи (у неким случајевима конкретно дабов); коиље или 
стрелу; кремен у виду громовне сшреле, муње или зрака; некада украше- 
не са рубинима или сафарима; најчешћа је комбинација: шшиш у једној и 
било који предмет у другој руци. Познате су и следепе иноконографске 
варијанте: возач на огњеним кочијама и сшрелац са луком и стрелом; 
женска варијанта (најчешће у функцији отеловљења муње) (Чаусидис, 
1994:417). 

Према Чаусидису има индиција о постојању и "ликовних представа 
које Перуна приказују као покровитеља земљорадње, и то посебно жи- 
тарства". Постојало је, наиме, правило да се до Илиндана није смело јес- 
ти жито од последње жетве. На тај дан, у част св. Илије, меси се погача 
од новога жита која се благосшђа и једе за време обреда. У фолклору 
Словена, као и на другим подручјима Европе, "познат је обичај да се од 
првог или последњег снопа жита прави 'брада', у виду китке која се окре- 
не, тако да је класје надоле". Постоје разне варијанте и тумачења овога 
обичаја, у чијој се основи налазе различите фазе његовога развоја. Негде 
"овај сноп носи карактер 'дедо', 'жена', 'баба', негде је посвећен некоме 
божанству". Међутим, нас овде занима "обичај посвећења овога снопа 
('брада') св. Илији, који је познат овде као и код Источних Словена. При 
приношења снопа каже се: Ево ши, Илија, брада |...|, иако за време вра- 
чања 'брали', сам Илија најчешће није присутан |.... Код Јужних Словена 
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брада се обично назива 'божја брада'. Њоме се кити стожер на гумну, пре 
или после врше, чиме брада добија своје истинско место и значење, тако 
да се значење браде, тј. њеног идола, преноси на стожер. Сматрам да је у 
стожеру (могло би се казати и у централном кућном стубу, који се исто 
тако кити са брадом) инкарниран предак словенског мушког божанства 
у чијем се домену, поред много других функција, налази и покровитељ- 
ство над земљорадњом и природним феноменима од којих зависа род". 
Због свега тога се, пре или после жетве и вршидбе жита, Перуну, покро- 
витељу земљорадње, приносно "први или последњи житни клас, облико- 
ван као брада, која се фиксира за његов идол (кога представља стожер 
или домаћи стуб)" (Чаусидис, 1994: 423-4). 

Из Чаусидисовог описа и тумачења "жртве" Перуну, односно св. 
Илији, видимо да се ово велико словенско божанство приказује и као да- 
родавац, заштитник поља коме се, каогод у другим крајевима богу Веле- 
су, плете "богу брада". Ова пракса само потврђује ранији став, да је једна 
и иста обредна пракса, нпр. жртвовање житном демону, богу иол>а, или 
богу дародавцу, по структури, углавном, истоветна код бројних словен- 
ских народа ("богу брада": код Руса, Чеха, Пољака, Срба, Бугара, Маке- 
донаца), али да је језичка алтернатива за то божанство различита од јед- 
ног народа до другог, па чак и од једног краја истог народа до друге обла- 
сти у којој он живи. Или је, пак, у игри једно те исто име бога, као нпр. 
Перун, али да је оно код појединих словенских народа, као у случају који 
Чаусидис описује код Македонаца, добио садржајност и атрибуте неког 
другог "божанства" иако је сачувао главну карактеристику - божанства 
соларног типа. 

Поред споменутих историјских извора један број података реле- 
вантних за реконструкцију јужнословенског громовника даје наш 
фолклор. "Досадашњи проучаваоци сакупили су на Балкану више од два- 
десет топонима са именом Перун (или његових варијанти), који се нај- 
чешће односе на високе доминирајуће ридове, дубове шума, извора или 
потока. Такви су се топоними сачували и на територији Македоније" 
(Чаусидис, 1994: 426), а као изворе за потврду своје тезе наводи радове 
Филиповића, Ј. Иванова, Нодила, Кулишића, Лежеа. Досадашња про- 
учавања Перуновог култа на Балкану задржавају се само на "откривању 
топонима које носи име Перуна и нотирања могућне локације култних 
места која би могла да буду њему посвећена. Није се ишло, међутим, 
даље, дносно према једном интердисциплинарном приступу који би 
обухватио све све традиције које се могу повезати са овим ликом". То 
претпоставља оно што је на македонском простору урадио сам Чаусидис 
- да се анализирају међуодноси кулшних месша, ришуала, објекаша, 
усмених иредања и веровања и, у вези са тим, обреди и ликови свеши- 
шеља у чију је част у данашњем времену празнован тај древни словенски 
култ (Чаусидис, 1994: 426). 
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Свођење. На основу изложеног материјала, посебно, анализе Ива- 
нова и Топорова, презентираћемо скицу најважнијих обележја "Перуно- 
вог" лика који ће помоћи у херменеутичком отчитавању топономастич- 
ког материјала и његове импликације Перуновог присуства на датом 
простору. Перун је, дакле, повезан са следећим атрибутима: а) узвишено 
месшо - где му је кип; глава сребрна, усша злашна; у близини је и црква 
св. Василија, такође на брду, па се присуство имена божанства Белеса / 
Волоса, сматрају Иванов и Топоров, доводи у везу и са именом Перуна; 
6) кип Перуна је од дуба; в) за Перуна се везују гром и муња, који су ожи- 
вљени и у хришћанском лику пророка Илије; г) за Перуна се везује ору- 
жје. Идоли - кипови посвећени Перуну, бар у Кијеву и у Новгороду, били 
су древни (у Кијеву златом и сребром украшени); д) за Перуна се везује 
цвет иеруника, односно богиша; ђ) ту су и следећи Перунови атрибути: 
свешлосш, муња, сшрела, камен, кремен, секира, шшиш, коиље, мач, мал>, 
односно шресак, шрескавица. 


Подзвижд 


Из јужнословенских извора. Подзвижд, Позвизд, В. Подзвизд, ЗВИЗД, 
Звијезд, Звизд,Љубозвизд, Звижд. 


Ешимологија. "То је словенски Еол, кога су древни Грци уважавали 
као Бога олује, буре" (Роро 1793: 35). 

1. У средњем веку у попису Видинског санпака из 1454/55. године у 
сврљишкој нахији је постојало село под карактеристичним називом: 03- 
вижда са 62 домаћинства, које је потом "ишчезло", а место њега, и на ис- 
том простору, појавило се ново село, под индикативним именом Поиши- 
ца, у близини средњовековног манастира Свети Арханђел и култне пла- 
нине Девица. У говору сврљишког краја се, иначе, користе два израза, 
новији "пиштаљка" и старији дзвиждаљка. У микротопонимији на овом 
истом простору постоји израз Дзвиждодол, термин који означава "доли- 
ну кроз коју дувају јаки ветрови" (Богдан. 1990: 46-47 и д.). 

2. Какво је гледиште Петра Скока у вези са проучавањем помену- 
тог термина. "2ука м = гукда Ф = гујбга (Вук), праслав., 1" збИиз (с КОЈОМ 
је ријеч у прасродству), 2' топоним Подзвизд (Босна). РЕ. хилип, хупет 
[...] = агујтпи (Космет), с промјеном акцента за бољи израз звука. Одатле 
узвик на -%с > -ас (тип ни макац) хубрас (индеклинабле). Инхоатив на -еџ 
гугдап, -т импф. (Вук) (за-) = атитаег (Космет) (за-) према 42ујгпиг! (06- 
јект шамар), поред звиждјеши, одатле поствербал гуга м (Лика, Пива- 
Дробњак) 1" а бици 2' топоним (с извором у којем љети вода звижди), на 
-а ка а7мгаауцка (Космет) 'мара свирала" (5КкоК, 111,1971: 667). У сваком 
случају реч је о термину чије се значење доводи у везу са: звиждањем, и с 
тим у вези је и звизнуши некога, дакле, удариши. Две су димензије: неш- 


83 


МИТОЛОШКЕМАПЕ 


то што, без сумње производи "звук", али и "удара". Ако се то примени на 
божанство Подзвизд, следило би да је реч о силовитом божанству, мож- 
да олује, које удара а своје присуство најављује јеком. Попут Перуна, ко- 
ји осим грмљавином делује и муњом - севањем. 

3. А. Лома је поводом термина "Звизд" приметно: "За топоним Зви- 
здар у ваљевској Тамнави пристао сам уз објашњење проф. Безлаја да је 
вероватно од ономатопејске основе звиждаши и да, према томе, није ика- 
визам. Звезд у шабачкој Посавини загонетан ми је. Не знам за други при- 
мер тазгсштита који би одговарао прасловенском (2уегаа >) хуехаа, осим 
топонима Звијезд код Фојнице у Босни" (Лома, 1987а: 210). 


Поревит 


1. Форма: код Западних Словена: Рогепитиз. Поренушис и Ротеуп су 
према Саксу Граматику, божанства на острву Ригену. Иако им је етимо- 
логија нејасна, Нидерле сматра да се Ротепипиг може поставити наспрам 
Перуна, док Маретић види у Рогеупи полаб. рагу - оно што је "Прво". "Са- 
кс извештава о петоглавој статуи Рогеупа и о четвороглавој статуи Роге- 
пипиза" (Кенег: 191-192). 

2. Маретић сматра "да се Ротеупћ (код Закзо, ассив. "Рогеуићшт') може 
да схвати као старосл. Првовиш, јер ирви значи на балтичком (полаб- 
ском) рагу |...]. Реч ирви долази као први члан сложенице, нпр. Првоног, 
Првослав итд. Реч Првовиш у значењу 'рштив Јаегшздаџе' веома одговара 
имену за прворођеног сина. И ово је име народ пренео на једног бога" 
(Магецс, 1887: 138). 


Прово / Прон 


1. Форма: код Западних Словена: Руоуг. Под одредницом "Прона" 
Фасмер указује на неколико термина у руском: Пронск, Проница, Про- 
ниха, Проњка, закључујући како термин значи "према чешк. ргопу 'брз, 
силовит, жесток, плах"' (Мазтег, 2, 1953: 441). Из овога би произлазило да 
је Прове божансшво жесшине. Није ли отуда смислено закључити да су и 
наше реке, попут, ЛПореница - уколико овај термин кореспондира са 
"Проница", у основи брзе, и жестоке, силне, да су пробојне, и да отуда ве- 
лики број понорница, и свој основ има у поменутој чињеници2 Из тога би 
следило да је овде реч о божанству сличном Стрибогу, Подзвижди, или 
пак о оном које се налази у томе кругу хтонских божанстава, са негатив- 
ном димензијом. 

Култ Прове је постојао у Стариграду - алдебуршкој земљи у Вагри- 
ну, на северо-западу од полабске земље. 
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Радогост 


Композита Радо-госш се јавља у наведеној комплексној форми, ко- 
ју чине "рад" и "гост" или се, какав је случај на јужнословенском просто- 
ру, у сложеницама појавњује први члан "рад-", "радо-", или други члан 
"гост". Стога ћемо најпре навести најучесталије форме овога топонима 
код нас, у обема варијантама. 


Јужнословенски машеријал. Са основом: госш-, гошш-: Јутрогошта, Бело- 
тош, Црногост, Белогошки п., Гостирашка р., Гостиражни, Доброгошће, 
Љубогошта, Живогошће, Дражгоше, Даљегошта, Гостимировићи, Доб- 
рињски гостињац, Гостивар, Вртогош, Огоште, Гостуша, Гостушка р., Гос- 
тино бр., Гостић, Гостиља р., Гостиљ, Рогош, Рогоша, Ргоште, Отигошће, 
Гостићи, Гостово Поље, Гостење, Госник, Гостоваче, Гоштак; са основом 
рад-: Радостово, Радобор, Радолиста, Радожда, Радово, Радовиш, Радеш, 
Радуша, Радош, Радигојно, Радуша, Радосин, Радан, Радаслијево, Радобић, 
Радујевац, Радошина, Радовец, Радобој, Радече, Радеж, Радуха, Радовна, 
Радић-кук, Радохова вас, Радна вас, Радовља, Радовица, Радоштак, Радље- 
вица, Радовљица. 


Ешимологија. 1. Форме: код Балтичких и Западних Словена: Каде- 
гач, Кефгазч, Кедегаз, ЊМефеом. Најпре ћемо анализирати основно значе- 
ње госш. Према Скоку: 'госш, тен. госша (Вук, 1428), ие., свеславенска и 
праславенска ријеч [.. Првобитно значење 'туђинац, придошлица |...) 
пол>. гошћ 'ходочасник' |.... Сложенице придјеви на гочофиђап = го5тобји- 
бру (16. в.), гочорнтзуо н Ћозрпаше'. У антропонимији први или други 
елеменат двочланих праславенских личних имена: Госшимир, Миогосш. 
Из топономастике: Госшиње (село у Хрватском Загорју), мак. Госшивар, 
и стчеш. Нозтуагу" (5КоК, 1, 1971: 595). Значење "госта" као туђинца одго- 
вара епифанији Бога у лику туђинца, често кљаста човека, који долази да 
искушава људе. 

2. У речнику Лужичких Срба: у пољ. 205с, значи и "сшранац, шуђин' 
и онај који иоседује малм комад земље", а у чех. "ћозг госш, сшранац,, 
словач. Ћозг, ћочак госш, сродник, рођак'"' и "струе, госш% госш, сшра- 
нац, гиздави шрговац, или шрговац који цвркуће". Развој значења је те- 
као од "дошљак, сшранац' - 1а) жељени, очекивани шуђин, сшранац, 
госш, шрговац', 16) нежељени шуђин, неиријашељ"' (5сћ/Земс, 1983: 329). 
Као да постоји извесна митолошка смисаона веза између Госта, Бога и 
Странца. Уосталом, када је реч о тој епифанији Бога у лику просјака, 
странца или туђина, има примера и у другим митологијама. Присетимо се 
једног детаља из Одисеје, када се Антиној, један од, иначе, главних про- 
сиоца Одисејеве Пенелопе, на молбу прерушенога Одисеја да му као 
просјаку штогод удели, ружно понео према "Одисеју", којом приликом 
му један од присутних младића одбруси: "Ниси, Аншиноју, добро иогодио 
иросјака бедног; / бедниче, можда је он од бесмршних богова који! / 
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Сшранцима иушницима и богови умеју сами да се учине слични и у сва- 
ком знају облику / ићи кроз градове, дрскосш и правду људску да виде" 
(Хомер, 1968: 257-258). Будући да и према Чајкановићу, госш може поп- 
римити функцију самога божанства, бити његова епифанија, могао би се 
сачинити један експеримент, па свуда тамо где се у сложеним именима, 
композитумима, налази реч "гост", заменити је са "бог", и видети какво 
би се, онда, добило окружење таквих топонима. На пример: Јутрогошта, 
Белогош, Црногост, могли би значити: Јушробог, Белобог, Црнобогћ 

3. Фасмер је такође поновио да термин гост означава "странца", али 
и "трговца". "Тосшб м. 'тост, укр. Ла т. ћоча, струе, госиљ 'тост, странац, 
трговац који је пристигао', стбуг. госиљ Егмос, госшиши |..), буг. госш, 
схр. госш, Г. госша, слов, 205, чеш. Лозч, слов, Лозј, пољ. 2052, горсорб. 
ћозе.. П Изворносрод.: готе, газ, нововиснем. Саз, лат. Лоза 'Ететдег, 
Еетпа'. Даље извођење из грч. Егуос, 'стран, гост" (Мазтег, 1, 1953: 300). 

4. Помињу се и антропоними "Гостиша Драгошевић" и "Гостоја 
Братељевић" у попису 1371. године Влаха Пљешчевића (Петровић, ЋЂ. 
1986: 148). "Киаеоз!. - бофте 1446. а Чешки је тарззап 'Мисћае] Ема возиећ'. 
Ргез те је Кидтозпс од озобпог штепа Киатгоз!, чоХепог од рпд. киа 'стуепказ!' 
(изротеф гиа-јећ) 1 шп. 2057. Отгогт је Сапот -205! 1 ипепшта Робгогоз!,, МТ- 
2057, Каатгозг, Зауогоз!,, з1оу. Кадоргозг, сез. ВИигћоз, Вејећоз, Вифћоза дг., рој. 
Ваглгоз, Робтогоз,, Гибороз, Мтгозг! дат" (Шимуновић М. 1983: 195). 

7. Како се у руском етимолошком речнику тумачи термин "тост"2 
"Госшњ: ст.-слав. ГОСТА, род [...] Е2емос, Ф!Лос |...], буг. госш м.р. 'тостБ" |...]. 
Праслов. госињ је повезан са лат. Лозлз дошљак, странац', 'непријатељ', 
пренест./ОА/, гот. га51е |... слав. Бог, Господ" (Словарђ, 7,1974-1990: 67, 68). 


Рујевит 


Јужнословенски машеријал. Парадигматични топоними са основама ру/-, 
рун-, рун,-: Рујанско гувно, Рујак, Рујац, Рујарац п., Рујан, Рујник, Рујевац, 
Рујевна, Рујев до, Рујина вода, Рујишта, Рујце, Руен, Руево бр., Рунец, Ру- 
њаво бр., Руњави градац, Руњевац, Руњица; основа рију. Риђица, Риђуша, 
Риђанске рупе, Риђевштица; основа руђ: Руђа стњ, Руђевине, Руђина, Ру- 
ђин глав., Руђинци. У Бугарској: Руна, Руенљ, Руен. 


Ешимологија. 1. Форма: код Западних Словена: Кигештћизг. Опреде- 
љујем се, условно, за став да је Руђевит двојник Рујевита, и да се оба тер- 
мина доводе у везу са именом острва Рујан - немачки: Киреп. "Име Руђе- 
виш се, према Саксу, изводи од форме Киглеупих (ассиз. Кигешћит). Пр- 
ви део сложенице, очито, садржи име острва Рујана; композитум се може 
превести као 'Кигае (т Кигта) ![аелиг"" (Магецс, 1887: 138). Које су одлике 
Рујевиша: то је рашни бог, који се као и Јаровит упоређује са Марсом. 
Ова функција потврђена је ликом Рујевита са седам мачева и осмим о по- 
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јасу, који он држи у десној руци. Рујевит припада шрочланом систему 6о- 
гова; ту су и шри различита храма у граду. 

2. Други језички еквиваленти Рујевита код Западних Словена су: 
Киглеуп, Киглеупћих о чему нас обавештава Сакс Граматик. Рујевит је сед- 
моглави "Бог на острву Рујану. Име значи: господар на Рујану, упор, 
пољски Кигја, 'Епзеп" (Кецег: 192-193). Шта Сакс Граматик, уистину, ка- 
же за Рујевиша (лат. Кигтешићих), као ратног бога, који се упоређује са 
Марсом: 

а) "Носпитеп,реттаеас Матпзуштђихгргеда!ит, ђеШргееззе стеддаетап!". 

6) "зертет... Топдет диодие уетог г1ад!ог сит уартиту ипо стгшо аррепхо5 
егих [атет аттјех сопсшауета!. Остауит т дехта аечтсшт 1епеђа!". 

в) Симболичка улога броја седам одражава се не толико у количи- 
ни мачева о појасу, колико у седмоликосши Рујевитовог идола сачиње- 
ног од храстовог дрвета: "Ргаејетеа т егих сарпе зерјет ћитапе чтипидт 
Јадез сопхедете" (Зак. Отат. 577). 

За Рујевита је карактеристично да припада шрочланом систему 60- 
гова будући да се у граду налазе шри различита храма, а главки је посве- 
ћен Рујевиту. Доминирајућа улога Рујевита у групи од три бога која се 
налазила у Кореници произлази не толико из чињенице што је његов 
храм био главки (тајиг јапип!), већ и из поретка у којем се низу налазе 
ова три бога у Сакса Граматика (Кигештих, Ротешићиз, Ротепићпиз) и о то- 
ме да је Рујевит био на првом месту у поретку (та таоја диае Ктун, Титри 
ег Ритиуп поттађапдит) (Ив. / Топ., 1965: 39). 

3. Супротно изложеној Саксовој тези, као и ставовима бројних ми- 
толога, стоји готово усамљено гледиште В. Чајкановића да су "Ругијевит, 
Поревит, Геровит, све локални називи/едног божанства, које је идентич- 
но са Световидом" (Чајк., Ш, 1994: 183). 


Сварог - Сварожић - Радогост 


Јужнословенски машеријал. Најужнословенском простору, у домену топо- 
номастике, није пронађена чиста форма Сварог, односно Сварожић. Једи- 
но до чега сам дошао то су следећи облили: Савар, Саврово, Сварча, Свар- 
че, Сврашево, Свржаки, Варожићи, Зворник. Но етимологија ових топо- 
нима није најјаснија и тешкоје, без великог ризика, довести је у везу са по- 
менутим митолошким појмовима. 


Ешимологија. 1. Форме: у "Повестб временнњтх лет" Свдрогљ, Свдро- 
ЖНЧБ; код Балтичких и Западних Словена: Хиагазта, Хиагазт, Кадегаз, Ке- 
Фваз, Кедегам, Кедфегозч. О овом појму Петар Скок је забележио: 'зуагм 
(Данило, Винодолски закон 11, 28) поред хуак(а) ф (Стулип) 'пха'. У хрв.- 
срп. и буг. језику ишчезла због синонима борба, свађа, исовка. Иначе 
свеслав. и праслав. Да је постојала и у свим јужнослав. језицима, доказ је 
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слов, зуатф, -=т 'мегуелзеп' (где има лексикологијску породицу) и рум. сла- 
визам 5 јага ф '5пен, Хапк'... С овом ријечи веже се име Хефаисша у сла- 
венском Олимпу 5уагог, у којем је према Брикнеру наставак -ог (В.) као у 
брлог, шварог, шалог. Његов син је Сунце. Деминутив одатле Сваро- 
жишш = Сварожић, Сварожиц. Налази се и у пољској топономастици. 
Значајно је да рум. придјев јагог значи 'сух, изгорео (изсат ), зеетпћаг“. Пра- 
слав. свар, зуаг/1/упоређује се с гот. зуатап, нвњем. хзсћугдтеп, лат. зетто, од 
ие. коријена зцег- 'товорити', а име божанства с низ. хжетк, санскр. сварга- 
'небо'. Брикнеру Сварожишш значи 'бог ватре". То се слаже са значењем 
румуњског придјева" (ЗКоК, П, 1971: 369). 

2. Наједном другом месту Скок је изнео занимљиво гледиште. Наи- 
ме, "стари топоним мора да је назив увале, терена око ње и заселка који 
се ствара Совра |... Да ли је то етимологијски иста ријеч, која и назив се- 
ла Савар на Белом Отоку код Задра, од грч. саурос, 'туштерица или врс- 
та рибе', како сам некада мислио, или друга која ријеч, без потврда у хи- 
сторијским документима не могу знати. Мљетска Совра изазива и упоре- 
ђење са словеначким хидронимом Сора од старијега Совра, који је мож- 
да постао, као поствербал, од глагола севреши ејјегуессете' |... Требало 
би у том случају испитивати на терену, да ли у Соври има воде, која ври" 
(5КкоК, 1950: 215). Може ли се успоставити неки однос између израза 
"софра", древни сто на трпези, који се у источној Србији зове "совра", 
који је округао, и представља пандан Сунцуг2 

Узгред напомињем, овим поводом може се поставити и питање да 
ли овај израз стоји у било каквој вези и са топонимом Се/>љиг, који Скок, 
изгледа, из истих разлога није етимолошки обрадио, а јесте неке друге 
топониме на истом сврљишком подручју, као што је то, на пример, "Бу- 
чум"2 Питање је: није ли и израз Сврљиг у вези са водом која ври, од вре- 
те рибе, како се код Мачаја претпостављало, да је то, наиме, румунски 
израз "зврљуга" од рибе "мрена"2 

3. Овде се поставља и питање етимологије топонима на острвима 
Сеструњ и Ривањ: "Назив другога шкоља Сиарешњак није јасан" (5КОК, 
1950: 102). Није ли и овај "израз" на неки начин у вези са Сварожипем, па 
је временом контаминиран првобитни олик2 Исто је питање и са насе- 
љем на Белом Отоку, наиме, Савар, Божава, за које Скок каже да од не- 
ких девет имена само су четири предславенска, а међу њима наводи "Са- 
вар" и "село Божаве" (5КкоК 1950: 117-118), додајући да је од Савар "тени- 
тив Савра" (ЗКокК, 1950: 125). 

4. Фасмер је о речевом старословенском божанству рекао да је 
"Сварог 'више божанство паганских Руса, Хефест у литерар. преводу, 
али и Хелиос |... струе. Сварољ |..., Сварожичњ 'персонифитција ватре' 
[.., и у рус. топоним Сваружево, Сваружљф Г. Новгород |...), кашуб. уаго- 
хупо топоним, пољ. Зуатхтузгемо |...], срлат. Хуатазс! 'Чецв 5сТамогшт 11 Ке!- 
ћга' (Паеппаг 6, 23), исто тако и у народној етимол. Преобликован према 
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швароге, у старослов. Топоним Туагосћ (1309), Тђатазсћитђето (1480) у 
Доњој Штајерској, в. Реззкет В1абег #. Нета Кипде (Отаг 1926) 4, ЕВЕ. 6, 268, 
Згагоћгуа! вКка Ргозуега М.Е. 2 (1928), 36. Дакле, праслов. Сварољ, није дошао 
у Ретру из Новгорода |...). // Име се обично тумачи као 'свађа, спор, ка- 
жњавање' према свар (а) |.../. Други траже сродност са стинд. 5уаггав М. 
"небо', ствисоконем. 21-уегс 'мрачни олујни облак', англосакс, зуеотс Н. 
"мрак, облаци, магла', холанд. хметк 'црни облаци, облачно небо" |... Па 
ипак, нема никакве потребе да се Сварољ тумачи као старо аријска (пре- 
иран.) позајмица |... Може се одбацити претпоставка о прасродности са 
староинд. хуагдј- 'независни господар', лат. гех 'КОте, терд, -еге 'онај који 
влада'. |..] Сумњиво је и изједначавање са староинд. (вед.) ч(ијуаг 'сунце', 
авест. ћуага исто, будући да ово припада лат. 50, лит. заише, 'сунце' и идг. / 
садржи" (Мазтег, 2, 1953: 586). 

5. "Свара 'спор, препирка, кавга, свађа', сваришњса 'спорити се, за- 
метати кавгу, гунђати', укр. буак м. 'спор, приговор', зудта Ф. 'спор |..ЈЈ, 
струе, сварб, "расправа, свариши 'расправљати, стбуг. сварб иахл 
(Супр.), буг. свара, словен. зудг 'прекор, опомена, укор, мана" |..Ј, чеш. 
словач. зудг пољ. зуат, зуаттус 512, горсорб. зуаг, зујатс, д.сорб. 5уаг, 
зугатТ (Мазтег, 2, 1953: 585-586). 

6. Проблемом етимологије неколико термина са митолошком мо- 
тивацијом темељито се бавио Ватрослав Јагић у огледу који је објавио у 
серији написа под заједничким насловом Мишолошке скице. Најпре се 
осврће на већ учињене покушаје да се овај проблем разреши од стране 
Шафарика, Јиричека, Буслаева, Крека. "Само указујем да је Шафарик 
оба имена '"Сварог и "Сварожић' учинио идентичним, па би они и према 
суштини требало да исто значе и означавају. Етимологија ових речи коју 
је Шафарик извео садржи доста тачнога помешано са нетачностима" (Ја- 
216, 1880: 413). Разликовања међу реченим терминима извршио је Бусла- 
ев, који у своме раду каже: "Сварог, тврди се, није само Нфалотос (Хе- 
фес), него и отац ватре и сунце, он је индијско небо (Сварга) Индра-с; 
Сварожић је дете неба, кога је небо родило, дакле: ватра и сунце - обоје 
су Сварожић |.... Словенски језик у погледу веровања о Сварогу разлику- 
је дакле два периода: старији, индоевропски, чији је репрезентант био 
Сварог, и каснији 'словенски', у којем је та реч код Словена кроз патро- 
нимску форму - ич добила један приближно исти смисао". Поред Бусла- 
ева овим питањем бавили су се још и Јиричек, Афанасјев и Срезњевски. 
Што се Јиричека тиче, Јагић је забележио да овај историчар културе гре- 
ши у својим етимолошким извођењима, будући да "Варуна нема ничег за- 
једничког са Сварогом, као ни са свар, сварга. Да и одвајање Сварожића- 
Ватре од Сварожића-Сунца почива на кривој претпоставци, касније ће се 
показати. Отприлике у истом смислу, као и Јиричек, Гиљфердинг у својој 
Исшорији балшичких Словена ставља 'Сварога' на врх пантеона и тражи 
његово дете - Сварожичи, под различитим именима као посебно божан- 
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ство |... Проф. Ктек (Етенипг т Фе чау. Гпегатигтоезсћасћае, 1874, 98-100) 
исправља Јиричекову етимологију. Иначе Крек следи тврдње свога прет- 
ходника, наводећи нпр. према Јиричековом обрасцу, и нека имена места, 
у којима као да се налази неко сећање на бога Сварога, а да при томе не 
промишља: ако је реч сварб' у словенском тек кроз 5 а типг добила 
специјално митолошко значење, онда се и у именима места, из тога као 
изведеним са митолошким позађем, мора помолити пуни 'Сварог" (Јаг1е, 
1880:413-414). 

Какво је Јагићево мишљење о овоме словенском божанству2 "Сма- 
трам, наиме, да је тумачење о Сварогу и Сварожићу да су постојали само 
на северу Русије, у највећој мери вероватна, као што сам већ рекао, упра- 
во у Новгороду, том моћном трговачком граду раног средњег века, који 
је имао и са северозападним Словенима живе односе" укључив и на пла- 
ну литературе (Јагс, 1880: 418). 

7. И други јужнословенски аутори, после Јагића, бавили су се пита- 
њем врховног словенског божанства. Гржетић-Гашпићев верује да су 
"имали стари Словјени своју космогонију. Бог свјетлости Сварог је ство- 
рио свиет и свемир. Свиет је предао свому сину Сварожићу, да ју годими- 
це оживљује иза зимскога мраза (морозб) и сна", где столују Морана и 
Чернебог, док су "главними божанствима |..] држали небеску свјетлост 
(Сварог), као одразом божанскога сјаја и сунце као даровашељем иољ- 
скога илода и благе шоилине, кога су називали Сварожићем". И "као што 
прате Индру и Митру на својем путу 7-12 божанских пратилаца; тако 
пратеи Сварожића на својем годишњем путу 7-12 божанских пратилаца", 
поред кочијашице Зоре (Данице), ту су били следећи богови "Сирин, Во- 
лос, Првин, Лада, Весна, Виш, Требун, Руј и Коледа" (ОтХ2енс, 1900: Х, 
ХУШ). 

8. Оно што је за нас од посебног значаја то је једна примедба коју је 
Гржетић забележио у фусноти, а тиче се микротопонимије: "Топографи- 
чна имена од Сваруна су: Сваруље у Латајском котару у Краинској, Сва- 

рин У окружју Храдечком у Угарској. Лично име: Сварун бијеше вођа Ју- 
стинијанов у перзијском рату год. 555." (атХенс, 1900: 35). Сварун је, ина- 
че, словенско име, вероватно, српски ратник, о чему говори и Прокопије 
Цезарец: "Словен, по имену Сварун. Он баци кошљње на једног који је у 
ратној справи био слабије заштићен, и сртно га рани" (Прокопије, 1955). 

9. Пајскер је, како рекосмо, теоретичар који инсистира на дуалис- 
тичкој теорији веровања Словена. Но, за нас је значајан по томе што је 
указао на блиску етимолошку везу термина Сварог и Творог - коју не 
превиђа, видели смо, ни Скок (5КкокК, Ш, 1971: 369). Пајскер најпре каже 
како су "изванредно чудна нека имена брда и пепина, која се јављају иу 
источним Алпама, а гласе Тварог као име за горе |... То је тим чудније, 
што код источних и западних Словена тварог значи 'усирено млијеко"; го- 
ра Тварог морала би дакле значити 'гора сировац'. То би било без икак- 
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вог смисла с тим више, што код јужних Словена уопће нема ове именице" 
(Реззкег, 1928: 55). Једном речи, у словенским крајевима постоје "бројна 
мјеста и горе Творог, Тварог, Тварожна гора. Тако је некад у доњој Шта- 
јерској, како је у старим листинама сачувано, осим горе 7варог, постоја- 
ла и гора 7Тварожић. Тварог спомиње се најраније у Регистру доминије 
Севница (Плећеепма1а) 1309. као град Тмагосћ, а Рег. Љубенца (Гебпиг) 
1322. као Туагог, Рег. Севница 1448. ат Туагоздег... ћиђеп 2... Зитта аег ћи- 
ђеп ођепћег ађ уот Тугаговег Кап ћиђеп 8' Урбар Севница 1528. Туоког, да- 
нас Торок, јужно од Пљешивца, катастрална опћина Доброва, котар Сев- 
ница. Овамо спада недвојбено и Турк код Ршпчетта, котар Неумаркт у 
Штајерској. Тварожић, у Урбару Ма1деск 1480. Тбаказсћихђета, затим ИЛ- 
галхсћрета, Зоскигбег Кбтозђего с. 1524. Жекахзсћретг затим Тиегамтрегг, да- 
нас Вераче котар Козје. Тварожић значи сен Тварогов'"; оба су дакле ли- 
чна имена и тек послије ове основне установе можемо успешно даље гра- 
дити" (Реззкег, 1928: 55). И Р. Брозовип се осврће на овај део Пајскерових 
анализа (Брозовић-Р., 1987: 121). 

10. Пајскер је даље забележио: "Словенски бог сунца звао се је Сва- 
рог, по Коршу (Јаге-Речосћту! 1908. стр. 258) преузето име. Сунчева кру- 
гља зове се староиндијски свар, авестички хвар. Да је облик Тварог само 
варијанша, учи нас светиште код Зиагогупа, судни котар Тчево (Ошзсћац) 
јужно од Гданска (1395 уШа Зуаголпа 'село Сварогово'), чији се нацрт са 
светиштима код Музпега Вгода и Вгпа потпуно поклапа и који је Дјевином 
скоку (ЈипаГегп5ргапа) код Обз пга у Штајерској |... на влас сличан. Име 
злодуха читаве сценерије установио је Влад. Ленга са Ретебђетг" (Ре15- 
Кег, 1928: 57). 

11. Пајскер сматра да "Сварог, једини јединствени бог Словена има- 
де многобројна називља, надимке и епитета, који означују његовре поје- 
дине благотворне дјелатности. Његов најважнији епитетон гласи Даж- 
бог: императивни композитум дажбого, који првобитно значи 'дај срећу, 
добро!". Словени су "Дажбога начинили Свароговим сином |...), Сваро- 
жићем. Суфикс -ић значи одношај сина прама оцу и зато налазимо код 
Руса (Сварожића) Дажбога, код Љутића у Ретри Сварожића- Радигоста, 
код источних Мораваца (Сварожића-) Радхошта. Исту промјену налази- 
мо и код алпских Словена, гдје смо осим Туагогетекг нашли Туагодсђегг" 
(РеззКег, 1928: 57-58). 

12. Како ћемо се на јужнословенском подручју сусрести са одређе- 
ним облицима као што суд. и Г. Сварча, Сварје и ел. али не и са формом 
Сварог у чистом облику, корисно је да се поводом истог проблема овде 
наведе коментар Ива Пилара. Истражујући јужнословенски простор до- 
шао је до следећег закључка: "Први резултат бијаше, да топографских 
имена, која би се изводила из имена Сварог |... нисам нашао" (РЏаг, 1931: 
37). Међутим, додаје он, "у 'Речнику места' за цијелу нашу државу нађох 
у првом реду име Сварче, село с опћином у Србији у селу прокупском, за- 
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тим име Шварча, предграђе града Карловца (ФН: Речник месша. Абецед- 
ни именин свих месша у Краљевини С.Х.С., по службеним подацима са- 
ставило и издало накладно подузеће 'Народна Просвета'. Београд 1927. 
стр. 342 - СЛП.), пак сам мислио, да ће се та имена највјеројатније изводи- 
ти од Сварога. Међутим против овога тумачења мјеродавни језичари по- 
дижу приговоре, зато морам то тумачење напустити. На словеначком је- 
зичном подручју мјесних имена, која се изводе из имена Сварог, има чеш- 
ће: Сварје (опћ. Предвор, срез Краљ...), Жваруље (опћ. Кандрше, срез Ли- 
тија...), које по мојем мнијењу такоћер долазе од Сварог" (РПаг, 1931: 37). 

Како видимо, лингвистичка наука у време Пиларових истраживања 
није ни помишљала да се наши топоними, типа: Сварче, Шварче, Сварје 
могу доводити у етимолошку везу са појмом Сварог. Ни Скок се није усу- 
дио да их повеже. Поставља се, ипак, питање ако се на терену докаже да 
постоји смисаона митолошка мотивација бројних топонима у окружењу, 
пајош и други какви докази, жртвеник на пример, као и у вези с тим од- 
ређени записи и одговарајуће сакралне грађевине које религијски корес- 
пондирају са старим култом, да ли би могло доћи и до промена у тумаче- 
њу поменутих топонима - према ставу да су то одговарајуће изведенице 
од основе Сварог, односно Сварожић - коликогод се етимолошка наука с 
тиме не слагала, строго се држепи облика термина каквог затиче у обич- 
ном говору и не помишљајући да су извитоперени и префигурирани2 

Карактеристике ова два митолошка лика Сварог и Сварожић: Сва- 
рог и Сварожич повезани су са огњем. Сварог се налази у истом реду са 
Дажбогом и заједно с њим се идентификује са грчким Хефестом. Неза- 
висно од тога да ли су Сварожић и Радигосш називи за једно те исто 60- 
жанство, они су повезани идентичном функцијом ратнога бога; сведочан- 
ста говоре о томе, да се у његовом храму находе ратна знамења. Идол 
овога бога у храму био је приказан са шлемом и ианциром. Он је и Про- 
рок, повезан са гашањем; његов коњ приступа тако да пролази кроз два 
реда копаља, постављена десно и лево. Град Ретра - Ридигаста (Кедго51) 
(и храм Сварожић у том граду) имао је шроугаону форму, окренут на ис- 
ток, где се налазило море, као год и у Аркони храм Световидов. Симбо- 
личка улога мора да подхрањује легенду о томе да би, када би град био 
угрожен од било какве несрепе, из морске воде израњао огроман веџар, 
који је светлео белим очњацима, што асоцира да је вепар могао бити по- 
везан са сијањем сунца, а у сличној функцији се појављује и у низу других 
традиција. Бела боја очњака и његово светљење као да, гледано функ- 
ционално, одговара другим обојеним атрибутима идола Сварожића - Ра- 
догоста: злашу и иуриуру (Ив. / Топ., 1965: 36-38). Стога је корисно да се, 
тамо где је неопходно, у нашим мапама узме у обзир и топоним са осно- 
вом "свшђа", попут мапе, на пример, на Сврљишким планинама где се на- 
лазе трагови соларних божанстава: Перуна (Перинатица и Периш) и 
Световида (Витановца). Свињарник је, нпр. код топонима Св. Илије - на 
мапи подручја Беле Паланке идр. 
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Јужнословенски машеријал. У топонимији на нашем простору, могући тра- 
гови једног од теофорних имена - кандидата за врховног бога - Свешовида 
налазе се запретени под различитим видовима. Овде ћу навести најзначај- 
није рецидиве тих термина. Постоје, наиме, топоними са двема основама: 
вид- и виш-. Парадигматични су ови примери: Вид, Видакуше, Видање, Ви- 
даљ, Видем, Видоборњак, Видошћица, Витањ, Витија, Витина, Св. Вид, Св. 
Видо, Св. Вит, Сутвид, Севид, Сенвид, Шенвид, Шентвид, Виторог, Витни- 
ца, Витна бара, Витна вас, Витловска коса, Витлаци, Витково врање, Ви- 
тожић, Витоњчица р., Виторско бр., Витоц, Витуље, Витуњ. У Бугарској: 
Видин, Видино, Видилица, Видим, Видимђ, Видлич, Витово, Витош, Витаново, 
Витановци, Витђ, Черни и Бели ВИДЂ. 


Ешимологија. 1. Форме: код Западних и Балтичких Словена: Свен- 
товит - 2"атеуп, 5Зуаптаун, 5хиетеуп. Петер Скок о форми "Вид" каже: 
"Вид, лично име < лат. |Книз, који је заменио поганског Свешовида; одат- 
ле придев Видов(дан), поименичен на -ача видовача "1" крушка, 2' јабу- 
ка', на -ка видовка 'трешња', презиме Видовић, хипокористик Виде (За- 
дар, 1352), хрв.-кајк. Видек, презиме Видековић. С ром. %ш- топоними 4и;- 
уга, Зидута, Зиуга (од Дубровника до Крка). Дочетно ш > | као у Велебић < 
Велебиш: Се. Вић, црква код Гретве (Бар). Испод Гретве мјесто с цркви- 
цом и маслиник Свешевић [-е остатак старог локатива на -Бј. Измјена -ш 
> -д настала под упливом старог двочланог имена Видомир или према 
типу деклинације ул, ген. угада. У средњовјековној Далмацији Упих је обил- 
но заступљен" (5КкоК, Ш, 1971: 585). 

2. Друга основа поменутог божанства је еидем. "Видем, ген. -дма = 
Видм (изговор у Горици) = Виден (млет., слов.), топоним, етник Угдатс:, 
од римског Оппит > фурл. ЏИдт, Идеп, Џаоп, тал. службено Џате" (5КОК, 
Ш, 1971: 586). Дакле, оно што је у српско-хрватском Виден, код Словена- 
цаје Идет. 

3. Из придева "на -ов видов у шрава видова < Свешовидова или Ви- 
дова, на -овиш видовиш |... на -ован невидован (Вук) |...|. Поствербал уга 
м, извид, невид м, увид" (5кок, Ш, 1971: 586). Иако не сасвим ексшшцит- 
но, указује се да "видова трава" - која је посебно лековита око Видовда- 
на, стоји у односу према Свешовиду, божанству које се код Срба фиксира 
за летњи солстициј, по старом календару за 15. јун, односно 28. јун - по 
НОВОМ. 

4. Из корена "видети" произлазе: Видан, Видана, указује и А. Лома. 
"Реч гласи Видан и постоји данас искључиво као име извора у сливу Ко- 
лубаре. Три су извора тога имена у Горњој Колубари (села Мрчиди и Пе- 
тница, корито реке Граца), а по један у Тамнави, код манастира Грабов- 
Ца, и у Качеру, у селу Живковцима. Нагласак и генитив су Видан, Вида- 
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на". Лома претпоставља да је некада у "сливу Колубаре постојао апела- 
тив видан у значењу 'извор" (Лома, 1985: 105, 106). 

5. Постоји још једна характеристична форма чији је други елемент 
композитума -ваш. "виш“, као други елемент двочланих праслав. личних 
имена потврћено је код нас |... Ггидеуш дислх Раппотае тјетонтх, назван у 
нашој хисториографији Људевиш Посавски |...|. Тај се елеменат налази у 
имену божанства Сваншовиш/ Свенше-, Добровиш, Вишомир [...ј. Долази 
и као први елемент у Вишомир, Вишодраг" (5кок, Ш, 1971: 599). 

6. Како први члан сложеног митског имена Свешовид, односно 
"свет", објашњава Петар Скок2 "5угг, ф свеша (Вук), балтослав., свеслав. 
и праслав. придјев зуег“ 'запстиз, засег". "Значење јачине мора да је садр- 
жавао зурја и у двочланим именима Свешослав, Свешомир, 5уеторојк; мо- 
жда и у имену божанства на Рујани Свешовид, који је на Балкану био 
кристијанизиран у култу св. Вида (Видова гора, на Врачу), Видимир, Ви- 
дош" (5кок, Ш, 1971: 370-371). Скок је и у раду из 1950. године забележио 
да неке форме указују "на неретљански паганизам: Видова Гора (778 м), 
Видовица, једампут и са Зи! < запстиз: ита, што се не би очекивало" 
(5КкоК, 1950: 178). 

7. Видели смо у полису карактеристичних топонима у Далмацији да 
се место форме Св. Вид налази на облик Сушвид или Сувид. "Док у зап- 
стих > Сут у Супетарска и Сувид (име другог великог врха на отоку) нала- 
зимо хрватску замену за старе називе" (5Кок, 1950: 60). Петар Скок даје 
врло упутан коментар о снажним бастионима паганства у Далмацији, од- 
носно у Херцеговини, посебно на острву Врачу и у сливу Неретве. "Као 
што у Пољицама код Сплита налазимо трагове славенској митологији 
(брдо Перун, потврћено још у доба народне династије), тако је то и на 
Врачу. Неретљани су били погани још у половини десетога вијека. Сам 
цар Константин даје њиховој земљи око Неретве назив Паганиа 'поган- 
ска земља'. У топономастици Врача очувао се траг неретљанском поган- 
ству у називу брда Видовица и Видова Гора. У том имену сачуван је заци- 
јело остатак култа Световида" (5Кок, 1950: 174-5). 

8. "бш-, индеклинабиле пред мушким и женским светачким именом 
[.., с којим чини потпуну цјелину |...] и данас је врло чест обалски топо- 
ним у Далмацији све до Истре, обичан за насељена мјеста која су се раз- 
вила из насеља око цркве; реће за брда (ороним): 5итапанја < запстиг Ап- 
атеах, Зитуата [...] < запста Ватђага |...] Зисигтаа |...] < Зисигас [...] Зитуап |...] 50- 
тототе (Будва) < запста Мата |...] Зиретаг (Брач) < запстиз Ретиз |... Суш- 
вид" |.... Један апелативум чотбтта (Либурнија) 'благдан Маријина уза- 
шашћа на небо' < запста Мата, с нашим суфиксом ина = чботдттпа" (5КоК, 
Ш, 1971: 365 ид.). 

9. Исто тако ћемо и у Словенији наићи на честу форму Сенвид и 
Шенвид - уместо Св. Вид. "Упор, код Словенаца сен, шенш, шем и скра- 
пено ш-: Шенчур < Запстих Сбеоггтих [...|/ Шемиешар, шенмарен дан = шмар- 
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ни ден, шмарна дешеља, шмарница < запса Мата, Шмарје |... Слов. 
шенш није посуђено директно из лат. Зш!- из далмато-романскога, него је 
преко лат. генитива у ствњем. (старовисоко њемачки - СП) запкт > зетт" 
(5коК, Ш, 1971:365). 

10. Иако са битно различитих теоријско-митолошких позиција у ту- 
мачењу главке карактеристике словенске вере, Гржетић, Јан Пајскер и 
Иво Пилар се у етимолошком тумачењу појединих топонима сасвим сла- 
жу са схватањима П. Скока и Д. Брозовић. "Вид или Сутвид је оно исто, 
што и 'Свантевит' те као што су му сиеверо-западни стари Словјени па- 
лили криесове и жртве у својој прадомовини, тако су му је палили и сви 
Југословјени а од оних доба па све до данас налазиш у Далмацији и у Бо- 
сни и Херцеговини много обичаја, који произвиру од ондашњих обреда 
богу Сваншевишу. Ено има и дан данас у Дувну и Ризну старински оби- 
чај, да ће свећар сакрити се иза громаде пецива, које је приготовљено за 
госте, те ће насловити госте, да ли се помаља иза пецива. Кажу ли, да се 
малко помаља - тад ће кућегазда рећи: до године не помаљао се нимало! 
Атако је питао народ и 'Крева' Свантевитов заклонив се иза огромне пше- 
ничне чеснице, а тако је и одговарао; Сваншевиш је био сунчано божан- 
ство а храм му је био на отоку Рујани у Аркони тако удешен, да си у њему 
могао излазак сунца мотрити" (ОтХепс, 1900: 32). У наставку се каже како 
су "светковина богу жетве Сушвиду (Светевит) и жртве (криесови), које 
су му приказивали сви стари Словјени и које су падале о љешној суновра- 
шини, забиљежене су данас 'Видов-даном' и 'Ивањ-даном" (ОтХенс, 1900: 
124). "Напокон су славили сунчанога бога Вида о љетњем и Коледа о зим- 
ском суноврату (Зоја шп аезпушт ег лета1е)", или: слави се у част "богу 
жетве Виду мјесеца лииња о сунчаној сувратини (данас пада Вид 15/МГ)" 
(атХенс, 1900: 32,31). Пример који Гржетић описује у Дувну и Ризну је ис- 
ти који је и Вук пронашао у Херцеговини, и описао у Бјечнику под назна- 
ком "Милати се", а оба су, по својој структури, сасвим идентична ритуа- 
лима које су Словени на острву Рујану упражњавали у част Световиду. 

П. На занимљиву разлику измећу: Световида и Световита, указао је 
и Пилар, опредељујући се, с правом, за старију форму: Световид. "Преос- 
тајао би нам Свешовид (Свентовит, Свјатовит), за кога већ Хелмолд спо- 
мшђе: ди! сојеђатиг ађ отпг папопе З]ауогит“.... Али ту се брзо показала 
принципијелна тешкоћа. Тврди се са компетентне лингвистичке стране, 
да се не смије писати Свешовид, него Свешовиш, што одговара схваћању 
Луја Лежеа изражено у његову дјелу: '3Зуатоуп ет [ех Пгеих еп у. Али ја 
Држим да то схваћање није исправно, него да има право Нодило у [дјелу 
своје радње под натписом оштад и Ида" |... Ја дакле мислим, да су већ на- 
ши дједови штовали Световида (Свентовида), а не Световита и тд. То 
пак држим зато, што је црква нашла поганском богу старих Словјена 
кршћанскога супститута са сличним именом: 5апстиг Упиз или талијански 
бап Упо. Да се и старословјенски бог звао Световит, а не Световид, онда 
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би се зацијело и тај кршћански светац у народном језику звао св. Вит или 
св. Вито. А овако је стари облик био Вид |... На отоку Врачу чуо сам на 
своје уши, како народ гору, која је у аустријској војној карти означена 
именом 'Мопе 5ап Мпо' зове Видова Гора, а не Витова Гора". И у настав- 
ку закључује: "Према томе ја држим, да Нодило има право, да је Сетото- 
вид, за кога већ Хелмолд тврди да ди! сојеђаиг ађ отпг папопе ЗЈјауогит“ 
био главки бог Хрвата и Срба, и да се то одразује у обилном топограф- 
ском називљу, изведеном из имена Вид, које се налази не само у нашој 
држави, него на цијелом словјенском Југу, и у томе, да Срби славе Видов- 
дан, а не Витовдан". Пилар је у праву и онда када напомиње како је "крш- 
ћанство (је) старословјенскога Световида побијало и замјењивало крш- 
ћанским сведем св. Видом мучеником, па његове цркве градило на оним 
мјестима, или бар близу њих, гдје су некад стајала светишта Световидо- 
ва" (РЏаг, 1931:38-39). Собзиромнатоданије лако одговетнути да ли име- 
на са основом Вид потичу "од поганскога Вида или од кршћанскога. Ту 
држим, да је исправно судити, да се иогански Вид сачувао у шононимши 
само у забишим мјесшима, удаљеним од иромеша, насеља и кулшурнога 
живоша, па сшога нема шрага ни шрадицији, да су некад иосшојале цркве 
св. Вида, дакле углавном у већим иланинским склоиовима, гдје кршћан- 
ска црква није имала интереса ни могућносши, да ионишшава шрагове 
сшарословенскога Свешовида" (РПат, 1931: 39. курзив С.П.). Из овога ста- 
ва назначује се и једна важна методичка претпоставка, не без теоријске 
релеванције, да су са становишта митолошке топономастике кудикамо 
инспиративније забити ван градских центара, где није било у интересу 
политичким и црквеним властима да, по преузимању кормила над свето- 
вним и духовним сферама живота, мењају већ постојеће називе. У градо- 
вима, пак, сасвим је други случај. Због густоће људи на једном простору, 
због њихова промета, и утицаја који на њих имају политика и црква, увек 
су вршене ревизије старих назива; не само имена тих истих градова, већи 
улица. Чак и најновија искуства на нашем простору то доказују. Свуда 
где је у називима градова био "Тито" избачен је, а главне улице са њего- 
вим именом, по распаду Друге Југославије, освануле су са другим називи- 
ма. Тако је Тишоград "враћен" у Подгорицу; Тишов Врбас - у Врбас; Ти- 
шова Мишровица у Косовску Митровицу. Једино су још Македонци сачу- 
вали комунистички назив Тишов Белес - два божанства у једном! 

12. Када је реч о топонимима на острву Пагу, Скок је у раду из 1950. 
указао на карактеристичан облик "обалских топонима за Паг |[..] Видо- 
њица" (5КкоК, 1950: 75). 

13. Карактеристични атрибути Свешовида су: коњ, побила, вранац. 
Овај последњи Скок пре доводи у везу са "врана" него са "кон> - вранац". 
На јадранским острвима, дакле, често наилазимо на топоним "Коњска". 
"Имена увала [...] Коњска", али како рекосмо и на друге облике. "Врањац 
(...од Врањиц...од придјева врањи од врана), Кобила" (5КоК, 1950: 176- 
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177). Ово упозорење је значајно због наведених атрибута којима је 
окружен географски простор око места Световидовог култа, на пример 
са атрибутима: коњ, коњско, врана, вранац и ел. 

14. Код савремених етимолога преовладало је становиште, делом и 
под утицајем Чајкановића, да се мора одбацити концепт по коме је код 
Словена, дакле, и Јужних, постојало дуалистичко веровање. Са тим је са- 
гласнаи Д.Р. Брозовип. "Према давно постављеној и врло спорној теорији 
Јана Пајскера, Свешовидов култ представљао је принцип добра у славен- 
ском дуалистичком вјеровању, које је покушао реконструирати према 
топографским подацима. Принцип зла и таме био би утјеловљен у лику 
неког тамног демонског бића |.... Свијетла је страна тако симболизирана 
светим Видом или често ликом св. Ивана Крститеља, уз чији се култ ве- 
зује обичај паљења Ивањских кријесова, или пак ликом св. Илије громо- 
ника, којему су посвећене и многе цркве и капеле на врхунцима гдје је 
некад био штован Перун" (Брозовић-Р., 1987: 119). Пајскер је, наиме, по- 
водом Световида закључио следеће: "Дапаче из словенскога тешко рас- 
тумачиво име Свеншовид, бит ће по свом значењу авестички срепао угдае- 
уо, дословно 'свети протудева' или Девама (злодусима, види ниже стр. 76) 
непријатељски светац. И самога Злодуха овога светишта познамо само 
по његовом епитету Тјатогјој, полапскословенски Сатогјау 'црноглав' 
са сребреним брком, дакле у обличју сиједог црнца, како га описује и Ма- 
суди. Његов кумир стајао је на Црној гори (Масуди), градини на 'Црном 
језеру" (Непћазсее), поврх Теијебботипа-а |..] насупрот храму Свеншовида 
арконскога на полуотоку УЛиоу |... Овдје јаши сваке ноћи Свеншовид на 
бијелцу, на челу своје бијеле јахачке чете против ирних непријатеља сво- 
је вјере" (Реззкег, 1928: 59-60). "Словенски Свешовид бит ће највјеројатни- 
је авестички гретоугдаеуо 'свети Антидева'" (Рејзкег, 1928: 79). 

15. А. Лома је увео у игру још једну форму поменутога лика "Вида" 
која се среће у нашој топонимији, а то је Видогоште или Вигоште. "Име 
брда Вигошши у селу Стрмову у ужичком Подрињу могло би се довести 
у везу са чеш., слвч. уулозтт 'изгнати', чеш. уућоз,-1 М., слвч. уућоз!, ;, Ф. 1) 
"изгнање'; 2) (у феудалном праву) 'дозвола поданику да се одсели са посе- 
да', да није сазвучног топонима у Моравици Вигошше који је у дефтери- 
ма ХУ - ХМГ века забележен у облику Вид(о)гошше; према томе, и под- 
рински ороним пре би био придев на -љЉ од личног имена Иа(ојгозћ, уп. у 
топонимији ел. земаља: чеш. УМаћоч, Угаћозпсе, пољ. ИЖудвовгсх, старолу- 
жичкосрпски Иаого5гп, можда и име старобосанске жупе Идрозза (- Вид- 
гошта 2)" (Лома, 1985: 109-110). Да ли би се поменути став могао сагледа- 
ти из митолошког контекста, наиме, да се "странац" - госш налази у не- 
кој мотивској вези са "видом", са Световидом, да је, може бити, његова 
епифанија у лику госта. О томе видети у анализи одреднице Радогост. 

16. Љиљана Црепајац уочава како је име Видослав и Вишо, са ла- 
тинским кореном, сасвим секундарно. "Што се имена Видослав тиче, веза 
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са лат. Рлиз свакако је секундарна и представло резултат контаминације, 
толико честе када су у питању пагански и хришћански елементи" (Цре- 
пајац, 1979: 71). 

17. В. Чајкановић је поводом митолошког лика Световида дао своје 
тумачење, које би се могло прихватити. "Име Свето-вид (= силни, моћни 
Вид, в. Нидерле, 142) старо и свакако прасловенско". Међутим, у настоја- 
њу да се тај став и аргументима потврди, ствар постаје, унеколико, про- 
блематична. Наиме, он каже како за изнесену тезу "може послужити као 
доказ и то што је Вид име које је имао и наш врховни бог |... а можда и 
најстарији грчки хтонични бог, Афидес" (Чајк., Ш, 1994: 182). Дакле, ос- 
новни је став Чајкановића да је овај, унеколико, свесловенски врховни 
бог, према томе и српски врховни бог - на чије место претендују Триглав, 
односно Тројан, богови за које Чајкановић верује да су превасходно 
хтонскога порекла. Овим ставом он се разликује од становишта која су у 
теорији данас одомаћена - да је Световид, као соларно божанство, уједно 
и ратни Бог. Он ће увек понављати тезу да је "Световид доиста само но- 
ћу јахао" због тога што је као и Водан, хтонско божанство (Чајк., Ш, 
1994: 209). За овај став он наводи један једини аргумнент који је прона- 
шао у делу Сакса Граматика, према коме је "Световидов кон>, поспшпо 
(етроге забшо 1палагеп5, адео рјегштаџе тапе зидоге ас 1шо гезрегзиз удеђа  т 
катаџат аб ехегснапопе метепдо тагпогшт Шпегшт зраста регсштвве!. В. 5ахо 
Отатт., стр. 564" (Чајк., Ш, 1994: 209). Свакако због једне, чини ми се, по- 
грешне Чајкановићеве претпоставке, која гласи: да су тзв. мрачна божан- 
ства истовремено и хтонска, њему је каткада сасвим тешко да теоријски 
помири хтоничну,дакле и негативну природу врховног бога са Ратним бо- 
том. То се види и у следећем његовом ставу: "Вид, или Светивид ("јаки 
Вид' - Нидерле, 142), међутим, познато је словенско ратно божанство |...]. 
Осим тога, Марко Краљевић, |...] замшшњен је тачно према обрасцу нека- 
дашњег бога рата". Сакс Граматик каже како се веровало да Световид "на 
коњу ратује против непријатеља својих светиња" (в. Чајк.,111,1994: 143). 

Милан Будимир је, колико је мени познато, међу првима обелода- 
нио теоријску заблуду самога В. Чајкановића о карактеру српског врхов- 
ног бога. Будимир нас обавештава: "Значи да је Чајкановић у поменутом 
раду, како ми је и сам доцније признао, учинио основну грешку што је сва 
мрачна божанства сматрао хтонским, а само светла уранским. Та се дис- 
тинкција и иначе спроводи, иако против не речито говоре лингвистичке 
чињенице" (Будимир, 1957: 4). Уосталом, Будимир је забележио и следе- 
ће: "Морамо се сетити да заједно иду и да се мећусобно допуњују по мит- 
ском јединству супротности блиставе боговске планине и мрачни вилаје- 
ти, без којих се не би могла светлост приметити". Дакле, Белбог и Црн- 
бог, Бели Тимок и Црни Тимок, Бели брег и Црни врх. Једном речи, пси- 
холошки је разумљива еволуциона схема израстања божанстава по вер- 
тикали. Најчешће се полази "од мрачног и облачног неба па стићи до 
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ведрог и плавог. Ту је семантичку еволуцију морао проћи и словенски 
термин за небо" (Будимир, 1957: 4). 

На основу досадашњих истраживања, укључив ту и она Иванова и 
Топорова, за лик Световидов везују се следећи атрибути, карактеристи- 
ке: Свешовид је ирви, или виши мећу боговима балт. Словена = "бог над 
боговима"; он се одликује способношћу иророковања; то је рашни бог, 
чији су симболи: мач, лик орла, као што у његовом култу истакнуто мес- 
то има улога коња; тачније речено, то је бели кон, Световидов који је, с 
једне стране, повезан са борбом против ђавола, а, са друге стране, он се 
користи при гашању. Друга истраживања и описи доводе у везу Светови- 
да и са белим коњем, као дневним, али и са црним, као ноћним - о овом 
последњем говори пре свега Чајкановић када тврди како ноћни коњ Све- 
товида одлази у битку са ћаволом. Карактеристично обележје идола 
Световида јесте његова вишеглавосш, наиме, он има чешири главе симет- 
рично распорећене (с десна и с лева, спреда и позади). Ове четири главе 


дрвеног идола Световида стоје у везу са четирма странама света (Ив. / 
Топ., 1965: 33-35). 


Триглав / Троглав 


Јужнословенски машеријал. Топоними са основом "шриглав" код нас: Три- 
главница, Северна шриглавска сшена, В. М. Триглав, Долина шриглавских 
Језера, Триглав; са основом "ироглав": Троглав, Троглаве, Троглави, Тро- 
глава, Троглав иошок, В. М. Ср. Троглав. У Бугарској: Триглав. 


Ешимологија. 1. Форма: код Западних и Балтичких Словена: 77оја- 
из, Ттоејауих, Ттооиз, Ттоау. Наводим Рајтерову етимологију. Најпре о 
разноликим језичким облицима. "Триглав, Ттвејауиз (Ебо И, 1), 7Тутојаих 
(Негђога П, 32), Титароих (Моп. Ртећ. 1, 11), Тгугјау (Сћтотсоп тагсћ. Вкапа.)". 
Триглав је "Бог балтичких Словена. Први део имена, шри' |..], други 
део, -глав, према стслов. “војуа 'тлава' (руск. голова, српск. глава, ч. а- 
а), дакле 'троглав'. Триглав је био 'зштптив деиз' (Ебо Ш, 1) у Шћећину. 
Поштован је и у Бранибору - Бранденбургу. Према сагласности свих хро- 
ничара у Шћећину и Бранибору су постојале статуе троглавога Тригла- 
ва". Винеке сумња да је постојао бог Триглав и сматра да "топоними као 
што су Триглав код Грајфенберга и Тоггајоу (последње име нема ништа 
заједничко са Триглав-ом, већ је Турца Глова 'тлава Ур-а') имају топо- 
графско а не митолошко значење. И Триглав на Јулијским Алпима нема 
никакве везе са богом" (Кепег: 197-198). 

2. Извесну нејасноћу причињава то што је Маретић, после јасног 
Брикнеровог упозорења да је Прилегал лоше написано име Триглава, из- 
јавио како је "име Приџцегала |..] проф. Брикнер објаснио са великом ве- 
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роватноћом као старосл. Приббхвали (Атсћту јиет 4. РћИ. УЛ, 223). Дакле, 
опет једно лично име" (Магенс, 1887: 139). 

3. С обзиром на то да се једна и иста чињеница из документа датира- 
ног под 1108. годином различито тумачи, једном да је Припегала погреш- 
но записано име Триглава, а други пут као самостално божанство које 
нема везе са Триглавом, овде ћемо навести и мишљење руских фолкло- 
риста Иванова и Топорова. Приџегала (лат. Рпревзаја) се спомиње само у 
писму магдебуршког архиепископа Аделголта из 108 г. О Прилегали, 
ако је веровати саопштењу Аделголта, можемо склопити представу као 
о богу "диониског" типа, кога су упоређивали са Приапом и Белфегором 
и приносили су му жртву. О храму Прилегали, његовом идолу и његовом 
месту ништа није извесно (Ив. / Топ., 1965: 40-41) 

4. Гржетип сматра да се као три старинска свесловенска бога имају 
узети Перкун, Пошримба и Поколе, чији су језички еквиваленти код Јуж- 
них Словена Перкун, Трибун (Требић) и Поколе или Паклењак. У свим 
словенским земљама налазимо на њихове трагове у именима места где су 
им били храмови, светилишта. Налазимо тако у "Крањској бријег Триг- 
лав (Тергло) у Херцеговини Троглав, у Босни на Динаре, у Далмацији на 
Биоковој иланини итд.". Код Западних Словена, пре свега "Поморани су 
све три особе стопили у једно божанство, те су га Триглавом прозвали и 
огромни му кип изтесан од старе храстовине понамиестили у храм у Шће- 
ћину. И у Јулинграду на отоку Волину бијаше му храм" (ОтХенс, 1900:189 
и д.). Које се компетенције приписују богу Триглава према Гржетићуг 
Гржетић се у овоме слаже са Афанасјевом, односно са садржајем песме 
из збирке Милоша С. Милојевића и, коначно, његови ставови сагласни су 
са идејама из новооткривене Велесове књиге да је "Триглав био владалац 
неба, земље и подземних иакленских бездана. 'ТГриглав је шворац неба и 
земље,уздржавашељ у хранишељ људи; ну и казнишељ људских опачина". 
О нашем материјалу за слично портретирање српског бога Триглава ви- 
детиупесмамаМилошас. Милојевића (упор. Петровић, С, 1995:335- 346). 

5. "У једној повељи краља Милутина спомиње се топоним Тројанов 
дуб, на подручју Мисле, у Црној Гори. Ако се Троглав идентификује са 
Тројаном, добијамо још један пример за повезаност тројног божанства са 
култом старога стабла" (Чаусидис, 1994: 391). 

Закључујући, утврђујемо атрибуте Триглавове: он је виши бог (зит- 
тит дешт, Еббо, Ш, 1), с њим је повезан свети врани коњ; Триглав је и 
ратни бог; са Триглавом иде константно број три: коња шрииуш воде 
кроз девет (шрииуш шри) копаља. Повезаност са бројем шри је основни 
атрибут Триглава: идол Триглава свагда је приказан са трима главама и 
налазио се у Шћећину на шрима брдима. С идолом Троглава повезана је 
идеја о трочланом саздању света, па је касније ова идеја била асимилова- 
на хришпанском представом о структури света која је повезана са Све- 
тим Тројством. Материјал за изградњу његовог идола су сребро или зла- 
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то, а у случају шћетинског идола Триглава, његова уста и глава били су 
покривени златном повеском, па би ово последње саопштење могло бити 
протумачено тако да Триглав учествује у гатањима (Ив. / Топ., 1965: 35- 
36). Култ Триглава био је у трима градским и верским центрима: Шћећи- 
ну, Волину и Бранибору = Брандербург. 


Тројан 


Јужнословенски машеријал. Са основоџ шројан-: Тројан, Тројанов град, 
Тројане, Тројановићи, Тројани, Тројиновац; са основом шрајан-: 'Грајан, 
Трајанов шопур, Трајанов кмн., Трајанова ч., Трајанова маала; са основом 
шрој- / шро-: Тројеглава, Тројврх, Троврх, Троврха, Троја, Тровро, Тров- 
ра; са основом шри-: Трибошић. У Бугарској: Троанђљ, Трианђ, Трајан, Гра- 
детђ Троановђ, Троланово, Тролановвг ворота, Троица. 


Ешимологија . 1. "Тројан м (Вук) = Тројан, ген. - ана (Космет) "1" 
лично име (1766), у фолклору (У цара Тројана козје уши), 2" зидине на 
Церу више Дворишта, у којима је по народном приповједању био нека- 
кав краљ Тројан (одатле Тројанов Град). Упор, презиме Тројановић и 
хипокористик Трдја, ген. Трдје (Космет), у Дубровнику и Троја Черва 
(1660). У рум. је гтогап ].../. Изводи се од Тгојапиз" (5коКк, Ш, 1971: 505). 

2. А. Лома је, полазећи од доступног му фолклорног и митолошког 
материјала, установио како "рушевине старог града Тројан на Церу раз- 
вијено народно предање везује за троглаву митолошку личност истог 
имена, под којим се у староруским изворима јавља једно паганско божан- 
ство". С тим у вези наводи обичајну праксу "ритуалног клања овна о 
Ђурђеву дне на обали језера под старим градом Тројан на Пештери (при 
чему се за то место везује једна варијанта светођурђевске легенде), или 
"коњски сабор' у Велешевцу на Сави". И сам наводи како "у селу Божда- 
ревцу у шумадијској Колубари има извор Тројан, а на атару села постоји 
локалитет по имену Свешоиоље или Свешииоље. Налаз римског каменог 
жртвеника у овом селу указује на култни карактер места у предсловен- 
ско доба", закључујући како је у том смислу индикативан "Тројан на Це- 
ру, на Пештери и у Бождаревцу за два потока истог имена у Драгачеву, 
или за градину код Невесиња" (Лома, 1987: 39, 40-41, 49). 


Хрс - Хоре - Рус 


"О старословенском богу Хрсу, Крсу, Сћогзи, чије име покушава Гр. 
Крек да протумачи поред осталог и из речи Крес, не налазимо међу Сло- 
венцима никаквога трага. Када би ова етимологија била тачна, онда би 
Хрс, Крс било друго име за сунчанога бога, односно за бога светла и ог- 
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ња. Код Словака се очувала може бити успомена на њега у форми Карас: 
Надаја ђусћ, ћадаја, - Џ Коћо бусћ медеја: - О Магаза, и Кагаза, - Паг (0 рапј 
ргаза" (Ма!, 1940: 17), што би у преводу значило: "Погашала бих, погађала, 
/ За кога бих знала: / У Мараса, у Караса, / Дај госпођо то прасе". 


Јужнословенски машеријал. Парадигматични топонима са основом рас-: 
Раса, Расно, Расова, Расови, Расово, Расевац, Расина, Расинац, Расиња, Ра- 
сница, Расовац; са основом раш: Раша, Рашавци, Рашево, Рашинац, 
Рашица, Рашка, Рашково, Рашко поље; са основом рос- / рош-: Росан, 
Росов, Росовец, Росоки, Росци, Рошани, Рошња, Рошова, Рошце; са 
основом рус-: Руса, Русово, Русановци, Русањ, Русанско брдо, Русева, 
Русин, Русиница, Русце, Русица шт., Русјаци, Русно, Русовац; са основом 
руш-: Рушева гл., Рушова гл., Рушов врх, Рушевац, Рушица, Рушје, Рушка 
Ч. Рушковац, Рушник. У Бугарској: Расово, Расови, Росоманђ, Росеново, 
Рошковецђљ, Русе, Русевци, Русинци, Русиново, Рушанска мах. 


Ешимологија. 1. Форма: у "Повест временнњтх лет" :Хорсђ, Хђре, Хрђсе. 
"Хоре 'бог сунца', струе. СКљегб (Несш. Хрон. год. 980, Слово о иолку 
Игор. Срезн. Мб. 3, 1425 #), стерпс. СБбегљ као лично име |.... // Раширено 
извођење из диранског, авест. Луага уеаггау, срперс. гиагзећ, нперс. хигзег 
'светлеће сунце' није без фонетских тешкоћа |.... Треба одбацити схвата- 
нрРе као 'сунчева птица' односно 'божанска птица' и извести термин из 
нперс. хигдх 'петао' (стиранс. утаос, срперс. утог 'петао') према Погодину 
(Жив Сшар. 18, 1, 106), исто тако и извођење из грч. Хрџодс, Хрџоуус, код 
тога упор. Јагића (Агсћту, 37, 503)" (Мазтег, 3, 1953: 265). И Мирча Елија- 
де је уверен да је "Хоре теоним позајмљен од иранског Нигз1д, персони- 
фикација Сунца" (Елијаде, Ш, 1991: 33). За Рибакова је, такође, прихват- 
љива ова интерпретација. Реч "Хоре" води порекло од иранског будући да у 
многим иранским наречјима, блиским по звучностима речи, овај термин означа- 
ва "сунце" (Рбгбаков, 1981: 434). И у студији о паганству древних Руса Рибаков 
тумачи Хорса као руско божанство. Хоре је несумњиво бог сунца, и та реч, како 
је давно још указивано, блиска је иранском (перс, "хогед" = сунце). "Хоре" је по- 
везан са "кругом", "округлином", "ором" "хором", "колом". У руској и грчкој ми- 
тологији сусрећемо се са двема формама сунчевог култа: с једне стране, био би 
то "култ сунчев", "белога света", топлоте, као сезонског услова живота растиња 
(Аполон), а са друге - култ самога светла, које одиграва небеску сцену обилазећи 
земљу и подземни свет (Хелиос) (Рбаков, 1988: 440). 

2. Рајтер је још одређенији када каже да извођење термина из ира- 
нског није прихватљиво. "Сћогз, СНбезб, Сл12636, СБгозб, Сћигзђ, СБегз5, бог 
истслов. круга, вероватно бог сунца (види: Дажбог, Сварог). Етимологија 
нејасна. Објашњење из иранског не задовољава. |...] Хоре је познат из тзв. 
Несшорове Хронике, око 980". Међутим, Рајтер се слаже са вепином ист- 
раживачада је "Хоре могао бити преузет са Југа. За то говори старосрп- 
ско лично име (2263, које се појављује заједно са Тројаном" (Кепег: 175). 
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3. Јан Махал је, пак, упозорио да Хоре води порекло из грчког, сма- 
трајући да постоји блиска морфолошко-семантичка веза између Хоре и 
хроодс (хрисос) будупи да грчки термин означава "злато" што добро ко- 
релира са психолошком представом Сунца, тачније са Хорсом као бо- 
жанства сунца (Масћа!, 1964: 299). 

4. Различите форме овога митског лика: Хоре, Харе, Хоурс, Хрст, 
Хрс, Хрос, према бројним сведочанствима повезане су са Перуном, што 
говори о његовом значају. Код Римљана епитет бога Марса био је Хурио, 
или новијег датума: Хорсо, што је сагласно са словенским називом: Хоре 
Дажбог. Код Бугара брдо на Дунаву: Хрсово. Има доста река, брда, шума 
чија су имена настала од Хорс(ш) (Фаминцан, 1884:199-200). 

5. "Реч Хоре (Хрос) на енглеском означава 'коња' (Ногзе)". Речи: 
Хоре или Хрос код Словена, као и код Германа, добијају и следећу фор- 
му у топонимима: Рос или Рус, тј. Росами или Русами, Рус/у (трч. Рос). 
Код Бодрича наилазимо на топониме: Козепо (у актима из ХШ века: Ко- 
зепоује, Козепоћ). И друга имена: Кезч, УЏа течт, Коззеупх, Коззоу,, Киззоуу. 
"Још у ХУ веку руски летописи |..] спомињу војводу Русалки", који се 
као и русалке повезују са коњима. Говори о именима: Кизафу, Русаље код 
Словена и у Далмацији, код Срба, код Румуна Русале (Фаминцаен, 1884: 
214). И у Сврљигу има топонима сличне форме, посебно код Попшице: 
Рашинска река, Рашинац, Русаље, Руса, Росуља. 

6. О терминима: Орс, Орша, Оршица, Орсова, Фаминчин каже како 
"нас сва ова имена враћају на име Рос или Рус: у древној Русији село Ор- 
шанско, називало се такође и именом Ршанско или Рша (Фаминцвн, 
1884: 207 ид.). Истражујући топониме сличне садржајности у Србији, Фа- 
минчин је дошао до ових закључака: Киззусћ; у Далмацији, Кизсћоуа у Ау- 
стрији, у Србији: КЏЗ5 (Кеиззеп, Кизсћ), Кизгдотру Семиграду, Киззапе, Киз- 
зеуо у Славонији, Кизтоу у Морави. У фусноти овоме придодаје и топо- 
ниме са подручја Русије: Росова, Росоше, Русаловка у Кијевској губерни- 
ји, Русава, Русановка, Русанова, Русиново, Росоши. Занимљив је његов 
став да су Хорсу - соларном божанству његове "сунчеве сестре" (="сунче- 
ве деве"), "Хрсалки или Русалки" (Фаминцин, 1884: 211). 

7. Према Ловмјањском: "Хоре је означавао сунце и |..] представљао 
је синоним Дажбога, који се у Владимировом пантеону налазио одмах 
иза Хорса" (Ловмј., 1996: 90). 

8. П. Скок у раду о топонимији јадранских острва наводи "увалу Ру- 
совац" (5КоК, 1950: 84), "брдо и морски рт уза њ Расовица" (5КоК, 1950: 
137); на острву Жирје, тачније, "на југу отока стоје Бавкул, Расоц", при 
чему је топоним "Расоц" нејасан, можда "аналогички номинатив за Расо- 
вац према ген. Расовца". Скок бележи и топоним на острву Какна рт Ра- 
шовац (5КкоКк, 1950: 152,153). Судећи по томе, на нашем простору, на коме 
се налазе бројни топоними са основом: Рас, Рее, Хрж, Рус, Рос, Хруш, 
могла би упупивати на траг о соларном словенском божанству. Присе- 
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тимо се Брикнеровог упозорења да је "цео низ божанстава: Сварог, Дажбог, 
Хоре, Белее, припадао свим Словенима, дакле и балканским Словенима". 
9. Милица Грковић, наводи два индикативна имена у повељама Сте- 


фана Душана: "Полелђј" и "Хре" (Грковић, 1987: 252). 

10. Већина истраживача је сагласна са ставом да је Хоре божанство 
сунца. И савремени митолози, пре свих Рибаков, указују на сунчани ка- 
рактер овога лика. Хоре ("округло") - божанство сунца као светла. Веро- 
ватно је реч о древном божанству, чија је представа о светлоносном не- 
беском богу налик Аполону. Култ јарког сунца-светла појављује се код 
земљорадника енеолита, а већ у бронзаном добу рођена је представа о 
ноћном сунцу које извршава свој подземни пут по "мору мрака". Име 
Хорса сачувано је у ритуалној лексици ХТХ века ("ћогоуод", "ћого5ш", "ћо- 
ого") (Рббаков, 1981: 434). Према Рибакову два су главна сунчева божан- 
ства: Дажбог и Хоре. Дажбог је симбол тзв. сезонског пролећно-летњег 
сунца, док би Хоре симболизовао конкретно дневно светло - он је „око 
света". Однос Хорса према Дажбогу аналоган је односу Хелиоса према 
Аполону у Грчкој. 

Једном речи, Хоре је повезан са Сунцем, а од атрибута са њим је на 
карактеристичан начин повезан вук - будући да вучји иуш ирешрчава у 
току ноћи. 


Црнобог - Црноглав 


1. Форма: код Западник Словена: 2сетобосћ. "Кпуптра', нордијска 
сага из ХШ. стољећа, која прича походе Данаца у словјенске земље на 
Балтичком Мору, спомиње нам и то, да је у граду 'Кагепса' на отоку Руја- 
ну међу осталима стајао и кип бога Тјатагјоћ = Сатагоу" (РПаг, 1931: 73 
и д.). "Нешто више од 2 км зрачне црте од 1893 м високог Дрноглава ис- 
пео се 2102 м високи Луиоглав. Овај је као највише брдо у цијелом крају 
сам собом посвећен богу сунца и добра. Како нисам језикословац, не 
знам, што Лупоглав значи, како се има тумачити. Мени се чини свакако, 
да има неко митолошко значење и да представло антитезу - Црноглав". 
Има више Лупоглавих: "Луиоглава у Хрватском Загорју, затим Луиоглав 
у дугоселском срезу код Загреба, и Луџоглав у срезу Жепче у Босни". 

2. О Црнобогу постоје два тумачења. а) Најпре је Дрнобог (лат. 
2сетпеђосћ) одређен као зао бог, који доноси несрећу и, као такав, суп- 
ротставља се доброме богу, о чему сведочи већ наведени Хелмолдов 
опис словенске гозбе, на којој кружи жртвена чаша са вином и при томе 
се изговара заклетва у име два бога - злога и доброга. 6) Према другом 
извору, Дрноглавом богу су приписиване ратне функције које, можда, 
одговарају Црнобогу. 
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3. Женска божансшва 


Баба - Курент - божанство смрти - Баба Јага 


Из јужнословенских извора. Нема потребе да се овде наводе бројни то- 
поними са основом баба-, који се налазе на читавом јужнословенском 
простору, укључујући ту и Бугарску. Навешћу само неке од форми: Ба- 
ба, Бабин нос, Бабин кук, Тресибаба, Бабин зуб, Бабин кал, Бабина ба- 
ра, Бабина кобила, Мучибаба. 


Ешимологија. 1. В. Михајловић предочава следеће ономастичко- 
глаголске комбинације у чијој је основи "баба". "Иначе, према мом мате- 
ријалу баба се помиње у следећим ономастичко-глаголским комбинаци- 
јама: Висибаба, Дурбаба, Кршибаба, Мучибаба, Пленибаба, Појибаба, 
Продрибаба, Гулибаба, Љубибаба, Чешибаба, Туцибаба, Тресибаба, Ле- 
зибаба, Дајбабе «скоро за сваки овакав наш облик постоје и многобројне 
словенске паралеле" (Мих., 1986: 191). 

2. Скок је навео карактеристичне обалске топониме: на Пагу: За 
бабе (5Ккок, 1950: 75), као и Бабин Лаз код Ражња, недалеко од Сплита 
(5коК, 1950: 177). 

3. Према А. Ломи: "Исти лик бабе-издајнице јавља се у низу локал- 
них предања, претежно из источне Србије, која стоје у вези са падом по- 
јединих старих тврђава. У неким верзијама косовске легенде она је три- 
ста година стара, крилата, назива се иребијелом вилом |...|. Без правог ос- 
нова, неки коментатори прогласили су је за хтонично божанство, Богињу 
Земље, но ни њени атрибути, ни њена функција не говоре томе у прилог. 
Њен глас је глас судбине, Милошеве коби, и стога је у начелу вероватно 
да се иза ње крије нека паганска богиња на овај или онај начин повезана 
са судбином. Та претпоставка налази своју потврду у имену Урисава које 
та баба носи у једној песми: она ван сумње стоји у вези са Уриснице као 
називом за три Суђаје код јужних Словена" (Лома, 1996: 80-81). 

4. О односу "бабе" и "носа" постоје бројне легенде, иако је у основи 
заборављен дубљи смисао тих синтагми: "бабин нос", "бабин кук", "ба- 
бин зуб". Гшљфердинг је поводом Боја на Косову приметно: када је Ми- 
лош Обилић пробуразио Мурата на дан Косовске битке, и почео да се 
пробија кроз одреде турске војске он је "по савету неке бабе, којој је пос- 
ле везан Милош одгризао зубима нос (и од тада се то село прозвало Ба- 
бин Нос), Турци подметнуше под коња оштре мачеве и тако му убише 
коња" (Гиљф., 1996: 177). 

5. "Бабини зеби дијал. Грапаво космато растение по полета и орни- 
ци с бели Цветове и бодлива чашка" (Речник 1974: 24). 
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6. "Бабици мн. нар. (= народно). Стомачна болеет, са грчевима" 
(Речник 1974: 24). "Бабице мн. 'зли духови, који прахе малу децу, 'поро- 
ђајна грозница', 'обред у циљу терања демона" (Словарђ, 1:109). 

7. "Ига 1. у баба-лга 'вештица', и ага-баба, лгал. Адј., укр. бабђа-јаћа 
исто, брус, ђађа-јаћа, поред: укр. јаз -ђађа 'вештица, 'олињала гусеница', 
Јага 'вештица', старобуг. јеага полаж!а, мовос 'болеет' (О тот., 5ирг.), буг. 
ета |...] (Младенов 160), схр./2за, језив, словенач./:Са 'гнев, срџба', јега! 'је- 
дити се, љутити', стчеш.уеге'ламија', Феиг јегтка "шумска жена, зла жена", 
пољ. једхта 'аспида, богиња освете, вештица, зла жена 'јеаг 12 чр 'једити се" 
(Мазтег, 3, 1953:479). 

8. "Вађа ега: руск. баба-ага 'зла вештица и људождерка'"; "баба то- 
га" срх. диал. баба руга ж. р. 'митско биће, којим се плаше деца' (Сло- 
варђ, 1: 108). 


Девица - Девин - Див - Дивје 


Јужнословенски машеријал. Парадигматични топоними са основои дев- и 
ђев-: Деваје, Девајска р., Девана, Девина, Девин, Девино брдо, Девинац, 
Девиншчина, Девич, Девич кам, Девич Стијена, Девотин, Девице, Девица, 
Девичка шума, Девич Долац, Девићи, Рт Девиштење, Девјак, Девница, 
Девце, Девчић Драга, Девчићи, Девчици, Девчићи, Девча, Девчина глава; 
Ђевање, Ђевички п. Пронађен је и топоним Деванка - извор (Ћирић, 1997: 
229). У Бугарској: Девинђ, Девино, Девинска река, Девна, Рљка Девна, Гара 
Девна, Дљвачино, Девенци, Девотино, Девене, Девенце, Девеницка мог. Са 
основом див-: Дивача, Дивачко бр., Дивашка Јама, Дивидија, Дивизбор, 
Дивин, Дивина гл., Дивиница, Дивице, Дивичани, Дивичњак, Дивиче, 
Дивич, Дивић, Дивјанци, Дивљак, Дивљана, Дивљаци, Дивојеве глав, 
Диво поле, Дивотин, Дивостин, Дивуша, Дивчи гл., Дивци, Дивчевићи, 
Дивчибаре. У Бугарској: Дивчовото, Дивчова р., Дивчова р., Клд. Дивчово, 
Дивоцитђ, ДИивдДЂдОво. 


Ешимологија. 1. П. Скок је поводом етимологије "дев", "девојка", 
"девица" забележио следеће. "Дјевојка ф (Вук,15.в) -девојка (екавски) = 
фтудјка (икавски...) "женско неудато чељаде'. Налази се још само у буг. де- 
војка према словенач. декје. |...) Ријеч деуа 'лардсуос' је поименичен су- 
фикс ж. р. поред ајеу ф (18. в.) 'упво'. Придјев се још очувао у значенђу 
'саејеђ": див (Марулић), такођер поименичен. Са суфиксом -»н дјеван 
(два пута, 17. и 18. в.). Поименичен с -6ц дјевац, тен. дјевца (15. в.) 'сае!ебо', 
одатле придјев на -ски дјевачки. Одатле још апстрактум Фуџуо (Мару- 
лић) и деноминал на -оваши дјевдваши (Вук, 18. в.). Деминутив на -ица: 
дјевица (праслав.) = дивица (Водице, ЖК) по Мапа = девица (Либур- 
нија, Црес, Сенђ) 'служавка': одатле придјеви на -:: дјевич (17. в.), ајеисус 
на -ски дјевички (15.в.), на -н дјевичан (17. в.), поименичен у ф дивична 
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(Шулек) 'велики чичак', на -ански < чески: дјевичански (16. в.) поред дје- 
вичаски, апстрактум на чесшво > чансшво дјевичансшво. Деминутив на - 
ица дјевичица ф (16.8.), аугментатив на -ина дјевичина (Хрватско При- 
морје, Ријека)". Скок је, такође, основу овога појма нашао у форми 
"Ђев". "Сам придјев очувао се у локативу Љевишћење н (кол. на -је од 
сшијена...)" (5КоК, 1, 1971: 415-416). За топоним "Дивицјак" Скок каже да 
је "Дивицјак, назив мјеста на Пагу, гдје су најприје биле солине" (5КОК, 
1950: 73). Постоји и топоним "Деванка". "Деванка, извор, сада одведен у 
сеоски водовод, њиве, воћњаци, ливаде" (Ћирић, 1997: 229). Овде смо на- 
вели све варијанте топонима са основом дев- /див- са којима ћемо се сре- 
сти и у приложеним мапама. 

2. Како се у анализама Пајскера и Иве Пилара наилази на особене 
топониме у форми: "скамењена девојка“, "девојкин камен", корисно је у 
нашим мапама назначити и топониме са основом: Девојкин или Мамин 
камен, затим, Магдаленин камен - на планини Девици, на коме се просто- 
ру може чути и легенда о скамењеним девојкама. О томе потпуније у ма- 
пи [бр. 20] која указује на овај простор. У руском етимолошком речнику 
термин "дева" протумачен је на следећи начин: "деуа(ја): стслав. дђвд Ж. 
р. лардгуос, утго 'дева, девојка", буг. књиж. дева ж. р., српхрв. дјева Ж. 
р., као и дива %. р., дева ж. р. "девојка, дева", словен. деуа Ж. р., чеш. деуа 
ж. р. "девојка, дева", диал. дтуа ж. р. "девка", "словач. књиж. деуа Ж. р. 'де- 
војка' |... полаб. деха ж. р. "девојка", "служавка", пољ. стар. књиж. 
аџеуа ж. р. "дева", диал. аџетжа "девојка", дррус., русцслав. а«еа "дева", 
"жена", фјеап "дева", "непорочна", рус. стар, дева ж. р. "девојка", диал. 
дева Ж. р. "нежно обраћање старих људи девојкама", укр. феа ж. р. "дева" 
(Словарђ, 5:17-18). 

3. Занимљиво је још једно значење које наводе руски извори, наиме, 
да термин може бити прасловенски и то у значењу: дојиши. "Праслав. деуа 
сродан са глаг. до" (Словарђ 5:18). Ми ћемо на нашем простору наћи не- 
колико топонима са основом "дојити": Дојевице, Дојновићи, Одојевиће. 

4. Термин: "деујса: ст.-слав. дбвицд хж. р. лардгуос, хорастоу, утро, 
риеПа "девица, девојка'", "буг. девица ж. р. девица, девојка" |...], диал. деви- 
ца жгр. (Станала Ратка девица, Девица - мома убава |...), девиш ж. р. 'де- 
војка", "макед. девица ж. р. девица, чиста девојка', српхрв. дјевица ж.р., 
као и девица, дивица, девица ж. р. девица, девојка', 'служавка", "диал. 
атууса 'служавка"“, "демста 'девојка", у "својству личног имена Девица 
[..., словен. деугса ж. р. девица, чиста девојка" |...Ј, ст.-чеш. деусе 'девица, 
Дева' |...] пољ. аџемса ж. р. 'девица, чиста девојка", "дрруск, русцслав. 
А'вниа, дивица "девица", "русск. девица ж. р. 'свака жена док се не уда" 
(Словарв, 5: 19-20). У Русији се жена која је удата зове "баба". 

5. Која су даља значења термина; Позивајући се на бугарске изворе 
аутори руског етим. речника примећују како су "имена места Девича мо- 
гила, Девиче иоле итд." настала од форме Девичев (Словарб, 5: 20). 
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6. Овде нас занима још једна димензија значења корена "див", 
"дивљи" у смислу животиња: "Фута: буг. дивина ж.р. 'животиња, звер' 
[...], макед. дивина ж.р. 'дивљач', 'забито место' |...), срх. дивина ж. р. 
'дивље', 'вук., 'мирис трулог меса' |...], диал. дивина 'дивље звери, вук" 
(Словарб, 5: 32). 

7. И код нас је било интерпретација да се у основи "дева" налазе 
трагови иранског, заратустринског утицаја, у смислу злог демона; о томе 
говоре и руски извори, при чему се има у виду основа "див". "Див 'птица 
злоснутница, пупавац, ирира ерорзх' |...], старорус. дивђ 'птица злоснутница' 
(Слово о ишолку Игореву; Можда преко турског из средњоперс. ново- 
перс. деу 'демон, ћаво', авестски даеуа - 'зао дух"' (Мазтег, 1, 1953: 350). 

А. Лома у једном од својих радова (Лома, 1995: 41) примећује да су 
Срби о Духовима имали обичај "краљица", чија је паралела код Пољака 
који су носили лутке у поворци која се зове Магтапа и Раежапа, односно 
код Чеха Магепа и Реуапа. Говорећи о термину Девана он каже да се тер- 
мин "Рџежапа поклапа са пољским називом бшљке Мегразсшт адеуапа 
[...]. Управо у вези бшљке са овим обредима треба тражити разлог адидеа- 
цији према деуа која се опажа у многим словенским облицима њеног име- 
на |...), а можда и већ поменутој |...] адидеацији према “ал 'диваљ', у мери 
у којој се идеја о богињи Земљи као извору плодности удвајала у засеб- 
ном персонифицирању културне и дивље вегетације". 

8. Неколико речи о Пајскеровој теорији у тумачењу словенских 60- 
жанствава према специфичном положају појединих топонима са митском 
садржином, у чијој је основи, нема никакве сумње, управо топоним Дева, 
Дјева, Девин, Девојачки скок. "Изванредно су чудна нека имена брда и 
пепина, која се јављају и у источним Алпама, а гласе |...] Дјевин скок (Јип- 
гТегпзргипа) за пећине" (РеззКег, 1928: 55). 

9. "Злодуха надомјешћује дијева; дакле и ова мора бити неке врете 
злодух". Реут је посесивни адјектив од деуа. У староиндијском "дева 
'бог , лат. атуиз". Гледиште је Пајскера да у нашим светиштима и уопште 
у словенском језику реч деуа значи злодух. Словени су позајмили авести- 
чки термин дема у смислу "демон" при чему је особена реч коју имају 
Словени 'дијева, што значи 'нетакнута дјевојка'. Док су били Зороастро- 
вци, могли су ове двије ријечи разликовати по њиховом знаменовању, 
али кад су постали кршћани, изгубили су појам дева-злодух и замјенили 
га библичким ђавао, па су могли лако замјенити Реут Кок (дауојјеу зкок) 
са Рјеут зКкок (ЈипаТегпзргипа). Ова промјена знаменовања могућа је међу- 
тим била само у словенском језичком подручју, јер ниједан други језик на 
свијету нема два тако истоветна израза за злодуха и дјевицу. Из тога пак 
слиједи, да су свагдје, гдје се налази Дјевин скок (ЈипрТегпзргилпг и слично) 
или Дјевин, Девин, Дивин |...ј, морали некад становати словенски зороас- 
троци" (РелзКег, 1928: 75-76). 
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10. Сва раније наведена, односно, сва остала светилишта, показују 
нам се, вели Пајскер, "као кланци, и то уски кланци са шри вазда једнако 
иосшављене кулисе: 1. текућа вода, 2. богу посвећена гора лијево, 3. зло- 
духова пећина десно. То нас донекле зачуђује, пошто код свих Индогер- 
мана вриједи десна страна као добра, а лијева као зла. Али код тих свети- 
шта стоји ствар баш као код кршћанских цркава, гдје она страна вриједи 
као десна, која лежи на десно од главнога, вјернику сучелице стојећег ол- 
тара. Што је дакле субјективно и географски лијево, то је објективно и 
литургијски десно" (РеззКег, 1928: 77-78). 

И. На конкретним примерима Пајскер је демонстрирао своју те- 
орију и, уједно, говорио о овим терминима на ширем словенском про- 
стору, укључујући ту и оне земље у којима су Словени некада живели. 
"Од отока Рујане на Неточном мору, па све до плавога Јадрана, чак до 
Албаније, налазимо разасута загонетна мена пепина, као ајеут 5а2, 
адјеут скок, Јипрјеттртипр, Јипзетгртипг, Магаесргипг, 5Костајеуојка, Пеут и 
слично. На те се пепине веже увијек једна те иста стереотипна прича: 
прогоњена дјева скаче са пепине преко или у ријеку, те или спашава 
сретно своју част, или се утопи. Особито бројни су такови романтични 

ајеутг скокоуГ у источним Алпама |...ј. Код 77га |... у Корушкој лежи 
село Пје са прастаром жупском црквом |..] из године 1065. У старим 
исправама зове се то мјесто Теуут, Пута, дакле Реућп, Ртт. Црква стоји 
на узвисини 657 м над морем |...] и то на десно/ страни потока. Стрми 
обронак ове узвисине према потоку, зове се Јипејетргипр. Овоме на- 
супрот, лијево од воде, диже се осамљени хумак, кога народ зове Кго- 
пађим [..]. Име села Ремп на пепини Јипајетгргипг доказује, да је ње- 
мачко име 'ЈипаТегпизргипа' пријевод словенскога имена Реут, пак ће шо 
вриједеши и за све осшале иећине Јипрјетвргипр' десно од воде" (РеззКег 
1928: 68). У напомени Пајскер скреће пажњу да је: Маодезргипе = Де- 
војачки скок; да Масде значи = девојка; а израз иећина значи сшена, 
камен, а не пепина у смислу хрватскога: као сишња). "На утоку ријеке 
Мораве у Дунав, западно од Братиславе |[...] уздиже се лијево обију 
ријека позната стрма пећина Реут (маћ. РПеуепу, њемачки ТИеђеп) 169 м 
над морем |...]. Пјеути насупрот диже се дивље испресјецано погорје са 
гором Кођуја (њем. Тћебепегт Коге!)...Пјем је сшајао десно а Кођџ!га лијево 
ужљебине" (РејзКег, 1928: 73). 

12. К. Илиевска у раду "Романски елементи во Македонската топо- 
нимија од ХШ и ХЕМ век" указује на присуство реченог топонима "Де- 
вин". "Возможно е исто така, името на брдото да води потекло од некое 
предхисторијанско светилиште, пагански храм посветен на некоја од Иг- 
сте, можеби Веста или Просерпина, сп. Џаршенон во Атина, посветен 
на божицата Атина, Девич во Порече како и РПеугскх, Ремт, Реугсе, Ртус: 
Нтаагуг ел. во Чехословачка" (Илиевска, 1979: 62). 
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13. М. Шимундић у потрази за значењем назива града Ђакова и ђа- 
ковшшинских села, наводи топоним "Дивошевци. Постојаху прије тур- 
ског освојеања Славоније, касније припадаху жупи у Растићу. Њихов је 
назив потекао од особног имена Дивош и доћ. - -евци". Име је пак изве- 
дено од кор. глагола дме-ити се. Од истога је још старо име Див, Дива, 
Дивша те сувремена: Дивка, Дико, Дивна, а такођер и презимена: Див- 
цић, Дивић, Дивковић, Дивошевић. У Сријему је село Дивош" (Шимун- 
дић, 1979: 100). 

14. У истраживањима Ива Пилара, која се темеље на теоријско-ме- 
тололошкој идеји Јана Пајскера, показује се како се и на нашем просто- 
ру топоними са основом "Див", "Дивица", "Девин", "Девојачки скок" 
фиксирају за светишта посвећена тзв. "зломе божанству". На почетку 
студије Пилар објашњава бројне топониме са основом "Дјевин скок", чи- 
ји пример налази у новели Стјепана Митров Љубише. То се место у Боки 
Которској, иначе, зове "Скочидјевојка". Има тих топонима свуда и то су 
"редовно хриди (стијене) или велики каменови на десној страни воде, 
обично текуће, и назначују десну страну дуалистичке сценерије, значајне 
за старословенска светишта" (РПаг 1931: 23). 

15. Шта се налази у основи израза "Девин"! "Те хриди бијаху у прет- 
кршћанско доба посвећене злодуху, персијски (авестички) даеуа' ('де- 
уа)". Према Пилар-Пајскеровој концепцији, на пример, Магдаленин ка- 
мен на планини Девици - у источној Србији - који сам недавно забележио 
на терену, означавао би седиште злодуха. Невоља је само у томе што у 
околининема реке, а ни неке вододерине. Због тога би ваљало бити крај- 
ње опрезан у примени овог дуалистичког теоријског модела. 

16. "Промјена авестичкога појма даема у словјенско дјева, дива није 
се догодила сама од себе, или путем ешимологије, него путем суисшишу- 
ције појмова на темељу приближне гласовне сличности" (РЏаг, 1931: 24). 
Пилар сматра да тих "Девиних Скокова", уз разна имена, "има разасутих 
по цијелој нашој држави, и то не само по словеначким крајевима, гдје их 
је у већем броју утврдио већ сам Пајскер, него и по цијелом хрватско- 
српском подручју. Ти су 'Дјевини скокови' тако бројни, да ће требати ин- 
тензивна истраживачкога рада од више година, док се они сви саберу, 
опишу и одгонетну. Та легенда (размјерно лаке констатације) о дјевојци, 
која је скочила с хриди, давала ми је драгопјен знак, да се негдје у близи- 
ни налази старословјенско светиште" (РЏаг, 1931: 24). У наставку даје 
описе појединих топонима сличне садржине. "Дјевојачке Стијене (испо- 
реди Дивичина Стијена код Каштел-Ластве), које су бројне у Босни |... 
Таквих Дјевојачких Стијена има |..] и у Србији. Овамо |... припада и Тос- 
појински Вир на Ђердапу (Гвозденим Вратима) на Дунаву, па би то био 
репдат Луцинскога" (РПаг, 1931: 35). 

17. Занимљиво је и то што је Иво Пилар дао властити коментар по- 
водом неких података М. Ђ. Милићевића које је пронашао у књизи Кне- 
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жевина Србија. Наводимо два Милићевићева описа, један Девојачке Сше- 
не, а други Моминог камена. "На планини Јухору, на коси, између Секу- 
рича и Орашја, има један страшан одсек, који се зове Девојачка Сшена. 
Прича се да су некад Турци потерали робље из Темнипа, а оно све побег- 
ло у планину Јухор. Турци се наклоне да хватају где ког стигну. На врху 
планине сустигну једну девојку, која је лагано измицала пред њима. Виде- 
ћи да јој нема живота него да буде турска робиња, она дође над онај стра- 
шни одсек, па се окрене и рекне им: Узалуд се трудите; не ћу бити ваша 
робиња. |... она се прекрсти и - скочи у бездан" (Милић., 1876: 201-2). На 
другоме месту Милићевић описује легенду везану за Мамин Камен: "На 
три сада идући од Бање уз Моравицу, испод пута који води Кнежевцу 
(Књажевцу - С.П.), над водом, у једној иначе сутесци, има једна усправ- 
љена стена као какав пиновски пласт сена. Та се стена зове Момин ка- 
мен. Прича се да је отац појурио своју кћер да је каштигује, што је волела 
момка који њему није био по вољи. Девојка побегне на ту стену, и озго 
скочи доле у пропаст, те се сва разбије у комаде. Момак, рад кога је она 
то учинила, кад дозна, изађе на исту стену, и скочи с оног истог места. И 
сад им обома сељаци показују гробове под стеном крај воде" (Милић., 
1876: 803). Пилар наводи још један податак: "На аустријској генералкар- 
ти 36" 43" Рагуса налази се на херцеговачко-црногорској граници |..] код 
Автовца мјесто Дјевојачки Камен" (РПаг, 1931: 35-36 и д.). 

18. "Нема сумње, да је појава 'скочидјевојка' легенде од срца Ње- 
мачке до дубоко у Балкан особито занимљива. За сваког дубљег мислио- 
ца мора бити јасно, да таква појава, која није стегнута никаквим поли- 
тичким, народним ни културним границама, има свој извор у неком оп- 
ћем социјалном покрету. То пак може бити само религија. Већ с овога 
теоретскога гледишта јасно је, да Пајскер има посве право, придајући ту 
појаву распадању Зороастрове вјере и изумирању култа староперсијско- 
га злодуха Реуе (Паеуе). Мени се чини сигурним, да је код тога свакако 
имала упјела и црква кршћанска. На то ме упућује поглавито онај високи 
идеализам, који се разбира у том, да је тмурни злодух замијењен чистом 
дјевицом, која радије жртвује живот, него да одбаци своју дјевичанску 
чистоћу. Тај култ и дјевичанства и дјевичанске чистоће може у доба, о 
коме се ради, имати само кршћанско подријетло" (РПаг, 1931: 36 и д.). 
"Истој категорији", додаје Пилар, "припадају и топографске ознаке, које 
се изводе из имена староперсијскога злодуха Паехе, а тако исто - осим 
већ помјенуте Дјеве - још и име Дива и затим Дивип, код Пирамотоваца у 
Далмацији, Дивича код Трста и код Макарске, Дивуље и тд." 

19. "Девојке - стене [..] по легенди то су скамењене девојке које бе- 
ру јагоде" (Богдановић, 1986: 485). 

20. Именом "Дева" - "Девица" бавио се и А. Лома. "!...] црква у Ве- 
љуси слави управо Богородицу Елеусу, у призренској Богородици Ле- 
вишкој тај епитет потврђен је на живопису прве пол. ХШ в., а у Пећкој 
Патријаршији, крај које је њен давнашњи метох село Љевоша, на фресци 
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ХМ в. у словенском преводу МИЛОСТИВА; село Лауша је уз манастир Девич 
(Девичин = Богородичин)" (Лома, 1990: 9). 

Поставља се овим поводом питање: да ли је овде могуће наслутити 
дубљу везу између појмова: Девич -Леуса - леуса, лехусна - грчки назив 
који означава "породшљу". Код нас "Породила има имена: Породила, ро- 
дила; родилица (Бока); бабелница (Лобор); лауса (Лесковац), леуса 
(Сврљиг); од грчког лехф" (5сћпеемел155, 1935: 58). 

21. И Букумировић испитује садржај легенде о Девојачком гробу. 
"Девојкин гроб, пашњак на којем је погинула и сахрањена 'пре 200 годи- 
на' нека девојка из Коштањева. Предање каже да је неки Недељко из Би- 
тиње заволео девојку Шиптарку из Коштањева, па ју је једнога дана ук- 
рао. Њена родбина је то приметила и дала се у потеру. Девојка и Недељ- 
ко су бежали према Битињи, али нису могли да умакну потери, већ су у 
бекству погинули. Сахрањени су на месту где су погинули. Око 100 мета- 
ра ниже Девојкиног гроба налази се Недељков гроб" (Букум., 1988: 445). 


Жива 


Јужнословенски машеријал. Топоними са основом жив-: Жива, Живаја, 
Живањ, Живање, Живањски до, Живањско врело, Живац, Живашница, 
Живењ, Живашница р., Живинци, Живица, Живички врх, Живово, Жи- 
вовскидол, Живуша, Живуља, Жизница. 


Ешимологија. 1. "Сиба или Шива или још боље Сева [..] име Сева 
долази, како се може приметити, од речи сејаши. Била је богиња Вагри- 
јанских Словена, који су били лоцирани у Вагрину и на острву Рујану, 
што и њено име доказује; мада име ове богиње један немачки писац пре- 
ображава у Ка и сматра да је то божанство старих Немаца, чија је па- 
ралела у Венери или Помони. Међутим, ова богиња није била ниједно ни 
друго; могло би се, међутим, казати, да је она била уопште богиња свега 
растшњђа, уколико се хоће просуђивати према њеном имену и њеном при- 
писаном значењу; јер она је била приказана као нага жена: косе су јој би- 
ле спуштене до испод колена; у десној руци држала је јабуку а у левој 
грозд" (Ророч, 1793: 38). 

Наџцомена. Као богиња свега растиња - Сива је била приказана као 
гола. Попут наших мађијарки око Ђурђевдана, пролећне прославе у част 
првог пристиглог берићета у пољу и стоци. 


Лада 


Јужнословенски машеријал. Основа лад-: Ладана, Ладани, Ладање, Лади- 
њак, Ладин врх, Ладине, Ладница, Ладовац, Ладовица, Ладово, Ладник, 
Ладровац, Ладровић; основа лид: Лиданов конак; основа лаш: Латовац, Ла- 
ТОВО. У Бугарској: Ладово, Ладевица, Ладарево; Ледово, Лтовци, Латевица, 
Летница, Лтница, Летенци. 
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"Ладо, богиња пролећа, весеља, закона и здравља, коју су неки ис- 
траживачи сматрали да је преузета из грчке митологије, како мисли 
Хрен у свом раду из 1607. године. Словенци су, дакле, то божанство доне- 
ли собом из Закарпатја, које ни српској народној песми није непознато. 
Пољаци Ладу најчешће спомињу у вези са Дидом" (Ма!, 1940: 23). 

Ешимологија. 1. На основу обимног фолклорног материјала који 
садржи име Лада лако се може уочити, сматра Рибаков, да се у појму ове 
богиње сједињују аграрно божансшво И иокровишељица брака. За нас је, 
међутим, од посебног значаја то што је Рибаков дао примере многих из- 
веденица које кореспондирају са термином Лада: Ладоваш (Волин) = 
"славити свадбу"; Лашковаш, Ладковаш (Рјазан, Тула) = "просити руку 
девојке"; Лади (Калуга); Ладовање; Ладување (Бугарска) = "татање о 
младожењи"; Ладино уорб (Бугарска) = "пролећно коло", и др. (Ребаков, 
1981: 400). Лада или Диди-Лада (Велика Лада2) обједињује пролећне аг- 
рарне обраде са брачним обредима. Језичке варијанте су следеће: Дид- 
Лада, варијанта Диво-Лада, Мати-Лада, Лел, Лејл-Полел. 

2. П. Скок је овим поводом изнео своје гледање на поменути мито- 
лошки лик. "Лада ф (дубровачко-далматински пјесници, Чубрановић, 
Луцић, Гундулић) "пјеснички назив за удату жену, упор, према пјеснич- 
ком називу за ожењеног мужа во/но'. |...) старо личко презиме Ладишић 
[..] Деноминал на -аши ладаши, -Мм импф |..] 'пјевати уочи Ђурђева дне 
идући од куће до куће', настао је зацијело од (рефрена) ладо (мјој (Вук), 
ладоле. У значењу 'супруг, -а' налази се у укр. и рус, ладо, лада и укр. Та- 
диуап 'пјевати свадбене пјесме"; 'лада се тумачила и као праславенска 
богиња љубави. Назив потјече из фолклора. Доводи се у везу са чеш. /а5- 
ка 'љубав' (Миклошич), са лагода (в.), са чеш. Јадпу, са лат. Гагопа и са 
лик. лада госиођа" (ЗКкоКк, П, 1971: 258). Када је, међутим, реч о етимо- 
лошком тумачењу сазвучних термина, а то су: ладање, ладан, Скок каже 
следеће: "Ладање н (Загреб, хрв.-кајк.) 'село (опозиција: град, варош). 
Придјев на -ски ладањски 'сеоски'. |... Топоним Ладање Доње и Горње 
(село, Хрватска, жупанија вараждинска)" (5КОК, П, 1971: 258). 

3. Фасмер сматра да термин има обе форме, и феминину и маскули- 
ну. "Лада м. ф. 'супруг, супружница', ладеш "пеђ, зепебђтг, срус. лада 'супруг' 
(Игорл.), укр. 1дао, !ада 'супруг, супруга' (о псеудобожанству Гада в. По- 
тебња ЕРУ. 7.226 #), буг. ој ладо, ладо! Рефрен лада дуг сетке 17 Кисе, Које 
ха утете [адиуапе, !ди та уоди и јеапој гуаађепој сететопут, срхр. лада 'супру- 
га'.// Не треба реч одвајати од лад 'споразум, договор, ред" (Мазтег, 2, 
1953: 5). "Овде спадају: ладан 'одољен трава, |..] ладанка 'кадионичица, 
амулет' (Бернекер)" (Мазтег, 2, 1953: 5). Дакле, и трава "ладан" - у смислу 
"одољена", повезује се са љубавном магијом, што кореспондира са функ- 
цијом богиње Ладе. 

4. Како Шимундић тумачи један број топонима и антропонима са 
основом "лад-"2 "Ладиша - 1234. пред загребачким су капитолом браћа 
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Илија и Шимун вратили посјед Будиндол Ивану Радошеву (1 368). У ко- 
јем се чита: ез! ([егга пега пе АШ Гааве. Ладисе је ген. од Ладиса, тј. Лади- 
ша". Презимена су "Ладан, Ладетић, Ладика и особ, имена: Ладе, ж. и Ла- 
душ. Имена Ладимир и Ладислав постадоше од Владимир и Владислав 
након губитка почетнога гласа в. У њих је први члан импер. влади, вла- 
сши - владати, управљати" (Шимундић, 1985: 75). 

5. У руском етимолошком речнику налазимо још неке атрибуте ли- 
ка Лада, "словач. Јадо 'бираним речима говорити о младом човеку |..), 
стпољ. Јадо 'усклик, вероватно, име неког младог бога" |..], пољ. диал. 
Јадо, припев |...), дррус. лада, ладо, нежан назив за брачног друга, супруга' 
|...) руск. диал. лада ж,р. 'љубавни договор“, украјински " ладо 06. р., љу- 
бавни назив једнога од двоје супружника или оних који се воле (у поези- 
ји)". Постоји и однос према "грчким митолошким именима, Луду, Лалд, 
Лтдф" (Словарђљ 14: 9). 

6. Шта значи, међутим, облик "ладити"2 "аат: чеш. Јадт "усагласи- 
ти", пољ. "диал. Бале довести у ред, располагати, спремити; личити, би- 
ти углађен"", "дррус. ладиши 'помирити неког (1149 г. - Ипат. лет., 392), 
'"штимовати (музички инструмент) |...) 'споразумети се", рус. ладишњ 
"живети у слози, миру, дружити се; довести у ред, у исправно стање". Нај- 
зад, облик: "Чаа5: пољ. јада м.р. 'поредак, ред |...), диал. таа 'дело' |...], струе. 
ладе м,р. 'сагласност, мир, дружба; поредак" (Словарљ, 14: 9,10). 


Лела / Леља - Љеља - Лел - Весна 


Јужнословенски машеријал. Основа лел-: Лелетиће, Лелија, Лелић, Ле- 
лићи; основа л>ељ-: Љелгенци, Љељен корито, Љелрен бр, Љељенак, Ље- 
љена дола, Љељевац, Љелгенов врх, Љељени врх, Љељан бр, ЛРељендо, 
Лзељенча; основалил-:Лилински грич. 


Ешимологија. "Групи словенског бајколиког света спада такође и 
Леља, Љаља или Пољеља" која су многи истраживачи оценили "као Длу- 
гошеву измишљотину. Код Белоруса (Малоруса) је Љаља са цвећем ук- 
рашена пролећна девојчица. Словеначки Прлеци (облает- СП.) још и данас 
кажу о некој гиздавој девојци, да се облачи 'као лелика'. Русима је Љал- 
ник вече пре св. Ђорђа (Ђурђевдана). Српска народна песма пева 'Од 
Пољеље миле боже,/ Од Пољеље красне цуре, и даље о Вили Пољељици 
и о заљубљеном момку, који хоће 'дивну Љељу, дивну Љељу и Пољељу" 
(Мај, 1940:28). При томе Мал наводи делове из Збирке песама Милоша С. 
Милојевића (Милоје., 1, 1869:225: Милоје., 2,1870: 5, 38,110,111,136, 206). 

1. Занимљиво је да је Иво Пилар у топонимима са основом л>ељ- ви- 
део и својеврсно митолошко значење. У Буковом Рјечнику под Љељен 
мисли се на биће из животињског света, истоветно са јеленом. Свакако, у 
народним песмама, доиста, често се наилази на стих у коме вила, или које 
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друго митско биће јаше на љељену (РПаг, 1931: 72-73), што може имати и 
извесног митолошког значаја. 

2. Фасмер, такође, доводи у везу римског Амора са Лелом: 'лелђ м. 
"Амор, псеудобожанство љубави и брака', код Чулкова (18. век), в. Бла- 
гој 265; и такође код Пушкина. Овде спада и лелелтђ; и такође рефрен у 
песми: лелђ-лоли, лела, лемошки" (Мазтег, 2, 1953: 29). 

3. Полел. Попов сматра да је овоме словенском божанству паралела 
Химен - грчки бог брака и девичанства. Полел је био син Ладе; његово 
име већ указује на његове особине и облает деловања. Реч Полел или 
Полела долази од основе лела-. Химен се, међутим, налази готово увек у 
вези са богом Амором (Ророт, 1793: 35). 

4. 'Лелин м. диал. Лелин муж. 'За вшорил срок ми а Подари лелин 
Илиа, че намах нишо една че воркаоу Кр. Григоров. Лелин, налмг г0 зна- 
еш, все ударник излизаћ Кр. Григоров" (Речник, 1974: 235). 

5. Весна. "Весна, божица прољећа и мудрости будила је циелу при- 
роду на нов живот" (атХенс, 1900: Х). 


Лета - Летица - Леда 


Јужнословенски машеријал. Основа леш-: Летокин град, Летунице, Летус, 
Летавице, Летајац, Летајски Поток, Летајчица, Летевци, Летијевци, Ле- 
тик, Летина, Летинић, Летинац, Летићи, Летица, Летиначка коса, Лети- 
чани, Летница, Летнички дел, Лето, Летовац, Летовачке косе, Ле- 
тованички: луг, кључ, селишше, врх; Летованић, Летовица, Летовчан; 
основа лед-: Ледевница, Лединек, Ледићи, Лединица, Лединице, Ле- 
дине, Лединци. 


Ешимологија. Како је у основи термина Леда, али и топонима Леде- 
ница - 'лед-", при чему у топонимији није увек извесно у каквом су одно- 
су сазвучни називи "Леденица" и "Леда", "Ледина", овде дајемо шира из- 
вођења овога појма, као и оних са основом "лета", и, на тој линији, "лет- 
нић", као и друге изведенице. 

1) Најпре о резултатима ономастичких истраживања Шимундића: 
"Летна. У граду је Шибенику 1582. у Гађег ћарптогит унесена: Гештећ Маг- 
вагпа... През. Лешнић сусреће се и 1640. у шибенскоме селу Рујанима. На- 
стало је од особног имена Лешна [.../. Чешка су особ, имена Гего, Гегоп(а) 
и Геточик, буг. Летник. Економи су: Летани у староме срп. споменику, за- 
тим Летине (ХШ ст.), Летничја Глава (ХПМ ст.), у наше вријеме Летина 
код Светозарева, Летованци и Летованић у загребачком округу, Летов- 
чан - два села у околици Вараждина те Лјетовик код Сарајева, Лјетовник 
У рудничкој околици. И презимена Летан, Летања, Летава, Летина, Ле- 


тинчић, Летинић, Летиниш, Летинар, Летоња, Лјетников и др." (Шимун- 
Дић, 1990: 28-29). 
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2) Скок даје ширу етимологију термина са основои "лед", "лед, ген. 
леда м, лок. леду |...] '1' гелу, 2" псовка: убшо ше лед (Космет). [..] Од 
лед- придјев на -»н ледан |...ј, обично на -ен леден [...ј, поименичен на -ица 
ледбница (такођер топоним) 'Елхаргеп = леденица (Космет) 'врста пољ- 
ске траве', на -ик, -ика у имену биљке леденик (топоним Леденик, Кос- 
мет), леденика, леденици, на -јак ледењак (неологизам)“; 'ледина ф 
(Вук), праслав. лед-, аугментатив на -ина (такођер рус.)". Придјев на -Бн 
лединљнљ (1193), поименичен на -јак ледињак, ген. -аха (Вук) '1' биљка, 2" 
топоним", на -чица лединчица ЂеШшв ретепш. Деминутив на -ица лединица 
(народна пјесма)" (5КОК И, 1971: 283, 284). 

3) Занимљиво је да израз "Ледињак" - односно '"Лединчица" - јесте и 
топоним и израз за блођку "Бешв ретепл5" чије је значење, према Чајкано- 
вићу следеће: "Маргареша, Маргарита, маргета, или красуљак или обрни- 
ка (бешв регепл5). Употребљава се у гатању и врачању". У Каставштини 
"употребљавају је у гатању деца и девојке. Убравши је, дете кида перо по 
перо говорећи: Тај, пакал, пракаториј' |...|; девојка, пак, 'жута зрнца, ка 
су насред маргарети', окруни и баци у ваздух: имаће онолико деце колико 
јој зрнца падне на длан |... У југоисточној Србији, у Буџаку, обрника се 
употребљава у љубавном врачању: кроз круг од њених семенки наниза- 
них на конац девојка гледа момка којега воли, да га 'обрне' и да он њу за- 
воли (ГЕМ, 37, 1974, 225)" (Чајк., 1985: 304). Како видимо, лединица - из- 
раз присутан у западним крајевима Јужних Словена - значи исто што и 
маргареша, а користи се у љубавној магији. Поставља се питање да ли се 
према митолошкој мотивацији може претпоставити извесна смисаона ве- 
за израза лединица и ледињак, са једне стране, и Ладе - богиње љубави - 
утпи Леде, са друге. 

4. Када је реч о облику лед, тако честој форми у топонимији, у свим 
етимолошким речницима се недвосмислено, бар до сада, значење изведе- 
ница доводи у везу са основним смислом корена "лед". Најчешћи је о6- 
лик у топонимијилЛеденица. Само укратко о етимологији: "едетса Леде- 
па: цслав. ледђницд Ж. р. Тоза гтастан5 (М_К.), буг. леденица ж. р. 'хладна 
изворска вода (Геров), диал. лодбница ж.р. 'похрањивање леда у дубину 
земље, да би се могао користити у току лета", "схр. леденица |..] ледник, 
[...] Ледевница, топоним" (Словарђ, 14: 83 и д.). 


Макоша / Мокоша 
Јужнословенски машеријал. Основа мак- и мок-'. Макасе, Макоше, Мако- 
ша, Моклиште, Мокошица, Макошка. 


Ешимологија. 1. Форма: у "ПовестБб временнњх лет": Мокошљ. Рај- 
тер одређује Мокошу као "богињу плодности. Обично повезана са токгуј 
'влажан" (Кенег: 187). "Мокош се спомиње у тзв. Несторовој Хроници 
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око 980. и у ироиоведној црквеној лишерашури, нпр. у руским објашње- 
њима уз Процовед Св. Григорија Назијанског (познатог из преписке из 
14.-15 века и...) |... У Русији је Мокоша женски кућни дух штп говори, 
надаље, у прилог тези да је ова богиња била народска богиња. О пошто- 
вању Мокоше изван Русије говори име једног брда у Чешкој, Мокошин. 
Аничково схватање о Мокоши као богињи која је прихваћена од Финаца 
(због Мокша, ознаке једног дела финско-мађ. Могфушеп), веома је про- 
блематично" (Еенег: 188-189). 

2. Нејасна је не само етимологија, већ и ортографија имена Макоше. 
Неточна је форма Мокош; но ова је реч повезана са глаголом "мокнути" 
или, према Аничкову, са финским племенем названим "мокша". Од пону- 
ђене две варинанте: Мокоша и Макуша, Аничков се опредељује за име 
"Мокуш", а Н. М. Галковскиј сматра да је име Макош - слично русалкама 
- нешто као "дух умрлога, који обитава у води, а не на копну". Па ипак, 
Макуш као име остаје нејасно и необјашњиво. Неки аутори сматрају да 
је Макоша блиска вилама-русалкама, да је повезана са псом, чиме се ово 
женско божанство доводи у везу са аграрно-магијским представама. 

3. У Слове об идолах налазимо занимљив контекст у којем се јавља 
име Макош. "Виле, и Мокоши диве, Перуну, Хорсу". Да ли "Мокоши ди- 
ве" значе женску паралела Диву, па би она била Макош-богиња2 У ис- 
том извору се помињу Хеката и у томе реду Макоша (РБбаков, 1981: 381). 

4. "Мокуши: старорус. мокбињ ф. једно женско божанство: МОКоШшњ, 
синг. дат. мокши и мокоши. Из Зборника из шеснаестог века" (М Тозчећ: 
200). 

5. Израз Мокошњ, према Јагићу, носи у себи ознаку женскога бића. 
"Реч мокошђ изворно је састављена од корена мок- (упор, мокрб, мочи- 
ти) са суфиксом -ошљ, као пустошђ, могла би се сматрати сасвим и као 
тумачење израза џалажјо" (Јаше, 1881: 7). Према Ријечнику Мајнарић- 
Горски, грчки израз "џалажа, ђ, мекота; об. слабост, млитавост, њеж- 
ност, плашљивост" (ГХР, 1960: 350). 

6. "Мокошица ф (топоним, Дубровник, село), етник на -јанин испу- 
штањем суфикса -ица Мокошанин м, на ска Мокошка ф. Зацијело је по- 
именичење с помоћу суфикса -ица придјева на -/ од женског божанства 
Мокош, источних Славена, струе. Мокошњ. Уз назив брда Перун у Пољи- 
цима то је још један остатак славенског паганизма у далматинској топо- 
нимији" (5КоК, П, 1971: 450). 

7. "Мокоша 'женски купни дух, са великом главом и дугим рукама' 
[..]. Уз ово и струе. Мокошњ 'паганско божанство' (Несшорова Хрон., 
Пајсиј. Зборник, в. Срезн. Мб. 2, 164), чеш. име места Мокозт [..ј], и срус. 
лично име Мокошњ....// Исто тако и као божанство плодности према мок- 

ркош. Јагићеве сумње [..] у постојање струе, божанства су одбачене |... 
Несигурано је изједначавање са стинд. такћаз 'тејсћ, уоглећт' (= 'богат, от- 
мен, господски'), и такође са 'демоном' (Ратоп)" (Мазтег, 2, 1953: 148). 
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Морена - Марена - Марен 


Из јужнословенских извора. Наводимо парадигматичне облике. Са осно- 
ВОИ мар-: Маран, Марен, Марена, Маренево, Маренци, Луда Мара, Ма- 
рцани, Марцдин, Марча, Марчана; основамор-: Морина, Моринац, Мора- 
ице Морак, Морани, Моранска р., Мораково, Морањци, Мораћане, Мо- 
рачани, Морашница, Морине, Морињ, Мориње, Моркан, Мориград, Мо- 
рић, Морићи, Морич, Моришња, Морје, Морно брдо, Моровник, Моро- 
ишта, Морце, Морче. У Бугарској: Марена, Марево, Марчовци, Маринка, 
Марина, Моралиска мах., Мораска, Моране, Моранц, Мурено, Мурено. 


Ешимологија. Богиња смрти и опаких болести била је Морана, Мо- 
рава, Мара. "Помоћница смрти је Јаја баба, Јежи баба, демон буре" (Ма! 
1940: 27, 28). 

1. "Мока Ф (Вук) = тига (Белостенец, Јамбрешић), ие., праслав., тер- 
мин из фолклора вјеровања, 1" тсиђиз, 2" ноћни лептир који тишти на 
прсима и сише крв. Аугментатив на -ина морина (Кавањин) 'вјештичина' 
= морина (Трпањ) 'неудата жена која ноћу чељад мори'. Апстрактум на - 
ушшина (упор, барушшина...) моруштина |...) 'мука од море'. Једна потвр- 
да за шмора (народна пјесма...): онда га (= дете) не ће об ноћ сисаши вје- 
шшице и шморе. Сложен глагол мородавиши |... Као вукддлак што је 
ушао у балкански форлкор, тако и мора" (5КкоК, П, 1971: 454). 

2. "Магена, род. п. -у, ж. р. [..], 'богиња смрти"; "такође морана '60- 
гиња смрти код Старих Словена". "Диал. магена, мокна (= смрш', смрш- 
ница, смршелничка, смшолка) 'сламена кукла (=лутка) у женској одећи, 
коју на страсну недељу девојке певајући обредне песме изгоне из села и, 
черечећи је, бацају у воду"; "манена ж,р. и малак, род. п. -а, м. р. 'страши- 
ло у облику жене или мушкарца, које се морало уништити за време овога 
празника на прелазу зиме у пролеће' (=емршка а смршћјк)“, "словачки 
Марена, Морена, Морана и др. 'кукла која се у народним обредима сваке 
године представља као смрт зиме' (Масћеск...), стпољ. марзана ж. р. 'кук- 
ла, која симболизује у словенским народним обредима зиму |...Ј, пол., 
диал. марзана, марзанна, марзена, марза ж. р. 'сламена кукла, која се носи 
по улицама за време једног од сеоских празника'"; "укр. марзна, род. п. - 
ни, Ж. р. 'страшило, које се правило за време празника Ивана Купала' |...), 
такође мар или марбна 'страшило, које се носи за време дочека и про- 
славе пролећа, 1 марта, и по улицама се певају песме посвећене проле- 
ћу". Уопште узев, реч је о значајном празнику, "народном обреду посве- 
ћеном зими, код кога је страшило (кукла - лутка) представлало симбол 
зиме, смрти (празник се завршавао уништењем страшила - потапањем, 
спаљивањем или његовим раздирањем у парампарчад)" (Словар, 17: 209- 
210). Е. Романов примећује (1912.) како је спаљивање сламеног страшила 
Мара у нопи на дан Купала било прихваћено и у Белорусији. "Омладина у 
ноћи, уочи Купала правила је од сламе страшило Мара и с песмама га но- 
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се кроз село. Затим распаљују велику ватру од сламе, трулог дрвећа, сва- 
каквог лома, сувог грања и спаљују Мару на ватри. Мара је догоревала а 
присутни су скакали преко ватре и певали песме" (цит. пр. Велецкаја, 
1996:91). 

3. "Мара 1: цслов. мара ж. р. ехотадис тепих етопо (Микл.), буг. 
(Дровернуа) Мара ж. р., Маропм.р. назив за страшило из бајки |...ј; марон, 
марок "шумска вила, привиђење, сабласт' |...ј, словач. тага 'болеет"; 
"глуж. тага ж. р. 'богиња болести и смрти", "стпољ. тага 'сновиђење', 
1450 г. |...), 'сновиђење, илузија, химера; привиђење, сабласт"; "помраче- 
нре ума; губитак свести; сновиђење' (Златостр. ХИП в.), "када се навади как- 
во привиђење у сну, сабласт"; "диал. мара ж. р. |...] 'врста кућног духа или 
кикиморе, која мрси и кида пређу и кудељу |...|, 'невидљиво створење, ко- 
је живи у купи поред самог домовоја - кућног духа; мара ноћу мрси пређу 
и све што је жена оставила од онога што је прела у току дана да то није 
благословила'"' (Словарђ 17: 204-205 и д.). "Укр. тага, род. п. -и, жр. [.Ј у 
говорном језику - 'митско биће, најчешће у облику зле ружне вештице, 
нечастиве силе' |...Ј, 'сабласт, привиђење; зао дух, један од видова ђавола, 
који мучи људе, зачаравајући их, и изгубивши разум, заводи их на опасна 
места" (Словарб, 17: 205). 

4. У Ешимолошком речнику лужичких Срба Шустер-Шевца се ка- 
же: "Гсорб. тага', ген. -у, ф. 'богиња болести, богшња смрти', према Лу- 
жичко сриском речнику (1968) и такала, татсауа". Аутори наглашавају да 
је израз мора повезан са "укр. мрип 'облачаи, мрачан, таман', мриши 'по- 
тамнити, затамнити; привиђати', мрлии. |... Упор, и гсорб. тагу 'мртвачка 
носила'. Једва да се термин може одвојити од сличне породице речи 
прасл. тољ 'смрт и теги 'умрети'" (5сћ/Зеус, 1983: 885-886). 


Прпоруше - Додоле 


Из јужнословенских извора. Прпоришта, Прпушка, Прпино бр., Пепе- 
ригов поток. 


Ешимологша. 1. "Ргрогм (Вук, Црна Гора) 'прашина, нпр. гдје леже 
брави, супрашица, супрашка, супражина/'. |... На -изХа ргротиза ф "1" кад се 
вода успе у вруп пепео, 2' (фолклорни термин метафорички створен 
одатле због полијевања водом) нежењени момци који за суше иду од ку- 
ће до куће играјући и пјевајући, да би ударила киша; жене их полијевају 
водом (Котари у Далмацији, Водице у Истри, код свих Словинаца, не код 
чакаваца) = ргрогиХхе, ген. ртрогих. Одатле хипокористичким краћењем 
рра Фф (Вук) 'врућ пепео помијешан с водом као облог, одатле опет на - 
Ка ртука (Требарјево), радна именица на -Бц > -ас рјрас, ген. -рса (Вук) 
'старјешина прпоруша'" (5кок, Ш, 1971: 55). 

2. Како видимо и Скок је, поводепи се за Вуковим описом из Вјеч- 
ника, прихватио да су главни актери обичајне праксе за добијање кише, 
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који се овде зову "прпоруше", "младићи" који имају свог мушког пред- 
ставника као старешину. У западним српским земљама, као и код Хрва- 
та, у процесију за добијање кише иду искључиво мушкарци. У централ- 
ном делу Србије и, посебно, у источној Србији то су искључиво девојчице 
узраста до 14 година, а вођа не само да је женско дете, већ мора бити "ис- 
трисина". 

3. О повезаности "прпоруше" или "пер-перуга" са Перуном, било је 
речи у ирвом шому ове митологије (стр. 325-329). 


Русалке - Русалије 


1. "Русалка 'дух жене или детета, који су умрли неприродном смрпу' 
|... Изведено од струе, русалија 1. 'паганска пролећна свечаност', 2. 'неде- 
ља светих Отаца (пре Духова /или што је исто/: Тројице, педесетице)', 3. 
игре које се играју за време ове свечаности“, стбуг. русалије |..), стерп. 
русалија леутуховту, бугар. русалија "недеља пре Духова', схр. гизађе н. 
'"Духови', реч позајмљена од сргрч. роџоама, 'Духови' или директно из 
лат. гозаћа "Духови", изворно "Празник ружа'. [..] Поводом русалка 'воде- 
на нимфа' Јагић мисли на утицај од речи русло 'струјање', 'речни ток" 
(Мазтет, 2, 1953:549). 

2. Поводећи се за Фасмеровим тумачењем, и Рајтер долази до истих 
закључака. Русалка је "Водена нимфа', позната само код источних Сло- 
вена (посебно код Украјинаца и Белоруса), према струе, русалија, један 
пагански празник у раном пролећу ("разећа гозагшт'), "Недеља св. Отаца", 
"игра на овој светковини" |...]. Реч је била у 10./11. столећу преузета у Ру- 
сији од јужних Словена. Према Јагићу |... русалка је само један јужносло- 
венски лик, природно без значења 'водене нимфе" (Кепег: 193). 

3. "Русаље ф пл. (Вук, Дубровник, Котор) = русаљи м пл. (Вук, Бо- 
ка) = (љ > /) русаје (Смоквица, Корчула) 'Духови, Тројица, Тројаки', руса- 
ља ф 'трава која се бере на Тројичински петак'. Придјев на -Бн > -ан руса, 
љан (Стулић, ~на недеља) = русалан, русана (недеља, чешвршак, ионеде- 
оник), русона (субота), поименичен на -ица русалница (Србија) 'русална 
недеља', на - »екрусалшска (“а гробља, Врањска пчиња). Лексички оста- 
так из балканског латинитета" (5Ккок, ПТ, 1971: 175). 

4. "У прољећу управо око благдана 'Вазма' (Пасха) светковали су 
стари Словјени, а тако и Хрвати и Срби, своје Русаље" (Стхенс, 1900: 122). 

5. У изразу Русалије: "Рус значи плав, риђ: стајаћим изразом 'руса' је 
"тлава', па 'русе' могу бити и виле". |... Зар од таквих вила Русаља обисну- 
ше о људима нашим пучка имена: Русмира, Русмир" (Нодило, 1981: 357). 

6. "Русалиљ м. диал. Учесник у обреду русалије. Момченцешо 
донаса едно гбрне и главниљш русалил го иосшава до главаша и". Ст. Ц. 
Даскалов" (Речник, 1974: 433). 
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7. "Русала ж. нар. (= народно). Недеља после празника Спасовдана. 
Снуждиле се наше Гркиње као самодиве у очи русалија. Л. Каравелов" 
(Речник, 1974:433). 

8. И један број израза, па и топонима, има сличну коренску основу 
"грус-", али није увек повезан са оним што израз "русаље" имплицира. 
Стога ћемо навести Скоково одређење, како би било олакшано извође- 
ње појединих сазвучних термина. "Рус (15. в.; уз болесш, Црна Гора; уз 
глава, коса, солуфи) балтослав., свеслав. и праслав. придјев, 'румен, цр- 
вен (о боји косе). Опћенито се говори у епитетону из народне пјесме ру- 
са глава. Потиснут је од синонима црвен, румен. Да је некада био обичан 
доказују лична имена из доба хрватске народне династије Русин, Руско 
(1, в., Сплит, Дубровник, Призрен). Поименичен је можда у м рус '1' ди- 
вљи орах |..] 2' антропоним', уруса ф (Вук, Космет)" (5Ккок, ПТ, 1971: 173). 


Суђенице / Рођенице 


1. Како се према митолошком лику "суђеница" одређује Петар 
Скок2 "Суд |... Парт. перф. пас. поименичен на -ик суђеник м (0-, не-) 
према ф на -ица суђеница (не-, о) = суђеница (Космет), на јак несуђењак. 
Фолклорни термин суђенице ф пл. = суђаје ф пл. (Космет) 'Парке, које 3. 
или 7. вечери по рођењу кроје судбину дјетету (зато се дијете тих вечери 
чува). Овамо иде још фолклорни термин поствербал Усуд м Чат“ (ша- 
ко шије Усуд усудно)" (Кок, Ш, 1971: 356). 

2. Ј. Мал каже како су у "Ројенице у које су веровали и поштовали 
сви Словени. Руски облик гласи Рожанице |... Рожанице- Ројенице су 
Словенци још посебно поштовали у запуштеном Митрином светилишту 
под отвореним небом у шуми, поред Рожанца код Чрномеља" (Ма!, 1940: 
18). Овај податак је од значаја јер говори о томе на којој топографској 
конфигурации ваља тражити ова женска митолошка имена. 

3. Како ћемо у нашим митолошким мапама, нарочито на словена- 
чком простору, наилазити на топоним сличне сазвучности: "рожаница", у 
чијој основи није увек јасно да ли је основ "ружа" или се односи на "рође- 
ницу", овде ћу, сасвим укратко, навести етимолошко тумачење Фасмеро- 
во поводом тога алтернативног термина. "Рожанец, -ица 'Козепкгал27' 
(бројаница, венац од ружа) (за време молитви код католика) |.... Из пољ. 
гогатес исто, превод наслоњен из средњолат. гозапит исто, према гоза 
"Еове' (ружа)" (Мазтег, 2, 1953: 529). 
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ДЕМОНОЛОШКА И ТЕРИОМОРФНА БИЋА 


1. Демонолошка бића 


Виле 


Из јужнословенског машеријала. Основни облици: Вила, Виле, Вила р., 
Вилац, Виленик, Вилешке баре, Вилинац, Вилина / Вилин: буква, влака, 
иећ, кладенац, коло, глава, кмн., кук, чаир, коса, брег, река, врх, вода, шин- 
џџ, Вилојво коло, Виловци, Виловица, Виловац, Вилењак, Вилињак, Ви- 
лић, Вилуси, Вилењача, Самовилак, Самовилец, Вилиште, Вилинац, Вили- 
шта, Вилићи, Вилине, Вилушићи, Вилар, Вилајица, Вилајац, Вилетинец, 
Виланци, Виловрх. У Бугарској: Вилла, Вило, Виленова мах., Вилинград, 
Вилитђ, Самовила. 


Ешимологија. 1. "Вила ф (Вук; разлика у акценту виле има семан- 
тичку и етимологијску вриједност) 1" митологичко женско биће, које жи- 
ви и кликће по планинама и камењацима, снабдевено магичном моћи 
(лечи и прориче) (виле од горе = загоркиње), епитети: иосесшрима, бије- 
ла (вила), упор. Мутрћа, 2" (у дубровачкој лирици) доппа атата (вила фи 
вил ф индеклинабиле), 3' име коњу". Свесл. и праслав. = слов, вила '2аџ- 
Бегег |... Придеви на -ен вилени (коњ), поименичен на -ик вилбник, ген. - 
ка (Бока) 'зогсјег, човјек кога је извидала вила и својим скутом ране зави- 
јала', на -јак вилењак, тен -аха (Босна) "постоји веровање да ће град (кру- 
па) обити и однети свуда, само неће у оним селима, где има вилењака', на 
-ица виленица 'исто што вила и вилена жена (Лика), проширен на -ски 
виленски Барања, -сшанови), виленски коњ (Барања, Вук), 'врста лепти- 
ра', поседовни на -ин вилин (бшњке, коса, лук, сишо; коло, игралишше, ие- 
ћина, гора, топоним Вилина Водица), проширен на -но вилињи (~шраг), 
на овиш виловиш = на -овски виловски 'магичан' = на -ован вилован, пои- 
меничен на -јак виловњак [...] на -јача виловњача 'велика печурка, назва- 
на тако јер се говори да расте на вилину колу'. У буг. вила Пророчица, ви- 
ли самовили |...] = самовили (тако и у македонском), вилнеја 'бијесним"" 
(5КкоК, Ш, 1971:593). 


Ђаво, Враг, Чорт, Бес 


Из јужнословенских извора. Основа ђаво-: Ђавол дол, Ђаволска пећ, Ђа- 
волска стр, Ђавољача, Ђавото; основа враг-: Врагодо, Врагочаница, Вра- 
голија, Враголије, Враголови, Враголово, Враготурце, Врагодол; Вражи- 
ћи, Вражогрнци, Вражогрнац, Вражићи, Вражалице, Вражале, Вражић; 
Вражји: вршец, ерши, Пролаз, коса, долци, гл., воденица, рид, вир, дол, ре- 
ка, комик, црква. 
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1. Чајкановић упозорава како је, у ствари, "старословенски назив за 
ђавола чорш. С обзиром на то да је познат у свима језицима Западних и 
Источних Словена, па чак и у полапском (руски: чертђ; чешки: сет; пољ- 
ски: стат; лужичкосрпски: сет или сат; полапски: сат), тај назив је, оче- 
видно, врло стар и, свакако, још прехришћански; ако би се он могао дове- 
сти у етимолошку везу са глаголом чараши (како изгледа према Нидер- 
леу), онда би то првобитно била епиклеза не 'ђаволова' него баш Дабого- 
ва, који је, као и Водан, бог чарања раг ехсеПепсе" (Чајк., Ш, 1994: 127). 

Ешимологија. 1. Фасмер идентификује демона "бес" и "ђавола": 
ес ген. беса ђаво, сатана, зао дух, укр. 65, старобуг. б65с6 ОоДџо, 
лугдџа, дашомом, буг. ббсвт, српсхр. бијес" (Мазтег, 1, 1953: 81) 

2. Нема никакве сумње да не постоји семантичка разлика између 
два термина: "ђаво" и "враг". "Враг м. нар. (“народно). Давол. 'О - днес 
всичко ше се свбрши; - 1 живош ми де дели - / сшига шоп до се кбрши - / 
врагове го зелић Кр. Пишурка. 'Враг да ви земе, степи, колко сте хубави'. 
Н. Ичев" (Речник, 1974: 69). 


", 


Нави 


1. "Навв, навђе, навеи 'дег Тоге' (= смрт), Оге!, Кашва, 5иа. (1.), навиш 
ден ТогепТез!, ат Моп!аг' (= празник мртвих у понедељак) (5иа.) илиу 
уторак Томине недеље', укр. паузкуј уећук-аеп Тогеп-Озгегп, Отипдоппегзга2' 
(= распеће Христово, Велики четвртак), паука, таука 'душа некрштене 
умрле девојке', струс.-црксл. навњђ мехрдс 'умрли', стчеш. пау г. пауг 'НбПе, 
Јепзен=' (- пакао, онај свет, онострано), унавиши, "еп' (= убити, усмрти- 
ти), чеш. ипауш 'еттидеп, абђтаеп' (= уморити), словенач. паује н. 'душе 
некрштене деце'" (Уазтег, 2, 1953: 192). 

2. "Код западних Словена и западном делу Јужних Словена то су ду- 
ше некрштених. Бугарски нави, навјаци, српхрв. (Пирот) навије, словена- 
чки паује од старосл. нављф 'дег Тотге', уз то и руски пау, паује, пауеј 'дег Готе", 
украј. паука, таука, душа некрштене умрле девојчице', чехосл. пау 'цар- 
ство мрака, онострано' исконски сродан са гот. паиз 'дег ТоТе', високо не- 
мачки пог Мог, српск. некршшенци "Јпреашћеп', хрв. невидинчићи, невид- 
мићи, Јпасћ багеп'" (Кепег: 188). 


2. Териоморфни ликови божансшва 


Вук (Курјак, Вукодлак) 


О демонској природи вука веома јасно говори и наше веровање да 
"вука не треба спомињати, нарочито ноћу, а када се помене, онда га оби- 
Б 
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чно називају заштитним именима: неиоменик, каменик, ала. |...] вук се по- 
себно не смије спомињати о Божићу" (Кулишић, 1973: 198 ид.). 


Из јужнословенских извора. Велики је број примера са остовом "вук" на 
нашем простору, те их нећу наводити. 


Ешимологија. 1. "Волк, тен. волка МАК, укр. уоук, струе, в5лк5, 
сбуг. влекфб (71027. Зирт.), буг. велк, србх. вук, словен. уојк, чех. слов, ук, 
пол>. упк, глуж. ијек, нсораб. жећк. П Праслов. велкљ |... изворносродна са 
литв. уПКказ, лет. ке, стиндиј. ујказ, |..] гот. жи 5, алб. ијК, |...), уз ово и 
грчки Хохос, лат. Јириз |... Изворно као 'раздирач', 'који цепа' (2етге1ззвег) 
према волоку" (Мазтег, 1, 1953: 218). 

2. "Волколак, волкодлак 'Уетмо ; човек, који се у вука преобража- 
ва', дијалек. волколака (Севск), вурдалак (Пушкин), укр. уоКојак, бело- 
рус, уоојак, уојкшак Смол. (Добров.), бугарс. воерколак (Младенов 91), 
српс. вукодалак, словен. уоКофак, чех. уКоаак, пољ. ушкојак. Први део 
према волк, други према цркв.слов. длака 'Коса, кожа', срп. длака, сло- 
вен. ајака" (Мазтет, 1, 1953: 218). 

3. Према Скоку, постоји "оточић (шкољић) зван Курјак. Овај назив 
нема никакве везе с нашом ријечи курјак 'вук', која је оријенталнога по- 
ријекла и не говори се у нашим западним крајевима, него је то лично име 
Курјак, које је потврђено и као име мјеста, само за се и у изведеницама 
Курјаковац, Курјаковић, а долази од грчког светачког имена Куплакоз" 
(5кок 1950: 83-84). Поставља се питање шта значи онда топоним "Пасје 
гомиле" на истом простору Курјака. А пас је, знамо, двојник курјаков2 

4. Вамимр: "ушљуљ 1. Г. -миа, 'вампир; мртвац једног злог вешца или 
вештице, који се ноћу преображава као вук или сова и усмрћује људе и 
животиње |... укр. ируг, -та, брус, ирј“, струе. Упџирб лично име у Грег Рго- 
рћетатит а. 1047, буг. угипр, чеш. иртг, пољ. иргог, (због у источслов. позај- 
мица). Праслов. додатак ствара потешкоће: оруљ или орт". Прву могућ- 
ност прихватају Брикнер и Иљински, "који -пџуљ упоређују са нешо- 
њуљ". Други "због струе, форме орт повезују други део речи са иаришњ, 
иеро". Мошински, пак, доводи у везу са том речи схр. термин иираши "ду- 
вати". "Фонетски је проблематично веома раширено извођење из казан- 
скотатарског иђуг 'вештица' |...), који се поставља према иртак 'прождира- 
ти, прогутати' |... Треба одбацити и тумачење из старовестишког уудт- 
Бига- 'онај који је према води непријатељски" (Мазтег, 3, 1953: 186-187). 

5. "Веколак м. нар. (= народно). Зао дух, који је рођен од крви уби- 
јеног човека. И нап-много да не ги [децашај илашаш с шаквиз иеша, 
каквишо ги нама ио свешбш, кашо с шаласбми, ваџмири, вбрколаци"'. сп. 
Училишце. Сродни ком шази ириказка са ириказкише за вбрколаци, ша- 
ласбми не само у всичкише словени, но и у всичкише други евроиеџски 
народи", сп. Китка" (Речник, 1974: 76). 
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Змија - Змај (Гуја, Змијарник, Змињац, Хала, Здухач) 


Из јужнословенских извора. Топоними са основом змија: Змијање, Змија- 
нац, Змијинац, Змијски поток, Зминица, Змијница, Змијанице, Змијан, 
Змијана, Змијина гл., Змијарник, Змиева дупка, Змијана, Змијиначке тре- 
де, Змијин крш, Змијево брдо, Змијевник, Змијиње јез., Зминичко јез., 
Змијовница, Змиштак, Змијавци, Змијина гм., Змијаревици, Змијовац, 
Змина, Зминец, Змијевача, Остр, Змијањци, Змињак, Змијин камен, Зми- 
нац, Змињ, Змиња, Змињак, Змињача, Змиња гл., Змињевача,. Змињак; са 
основом змај: Змајевац, Змеаник, Змејца, Змајева пећ., Змајева вода, Зма- 
јева греда, Змајевица, Змајевачки п., Змајевац п., Змајевац р., Змајево, 
Змајивац, Змјеур, Змај Село, Остр. Змајан, Змајне. У Бугарској: Змизнец, 
Г. Змиђинђ (Зм“ђинт>), Змизрска мах.; Змеево, Змеино, ЗмеИево, ЗмеИовецљђ. 


Ешимологија. 1. Шта је о неким топонимима сличне основе забеле- 
жио Петар Скок у својим истраживањима из 1950. године2 На острву Мур- 
тер: "Тегину од Радеља раставља шкољ Смињак који пише југославенска 
војногеографска карта исправније Змињак"“. На острву Жирје: Отоци: 
"Мали Змајан |...Ј. Иза Змајана". "Змајан је добио име по највећој узвиси- 
ни на њему |... Ако је ово наша изведеница од змај, остаје необјашњен 
свршетак -ан" (5Ккок, 1950: 148,145, 150). 

2. "Хала /хаљ5: буг. хала ж. р. 'чудовиште, које, према народном ве- 
ровању, производи олују (Дловернуа) |..., 'изузетно снажан човек', 'који 
ждере' (Геров), исто значи хал м.р., српхр. хала ж,р. 'нечистоћа, прљав- 
штина (о неопраном човеку или неопраној одећи)" (Словарљ, 8: 12). 

3. Шша је лила! То је горњи слој коже змаја. Да ли лиле: огагђ, има- 
ју неке везе са ватром змаја2 "Лила [: схр. лила ж. р. 'танак, глатки слој 
коре дрвета, који се лако скида са гране; скинута - одрана, очишпена и 
осушена кора некога младог дрвета, која се употребљава у различите 
сврхе", посебно у летњим обредима, и у томе, такође "у време обреда 
масленице"; "српхр. диал. лилак м.р. 'онај део кошуљице који змија збаци 
са себе" (Словарђ, 15:107-108). 

4. С обзиром на то да се у основи "здухача" - форма змаја на динар- 
ском простору, налази "дах", "дух", "духнути", ваља се позабавити осно- 
вом овога појма. "Глуж. дисћ "Се: |... длуж. аисћ "ел, храброст (Миш), 
надахнупе, Свеет' |..] пољ. дисћ, ч.словак. дисћ, русс, дух (воз-дух, Тију, 
духи 'Ракиет), укр., брус, дић, срхр. дух, стцрквсл. дух. ПИ Прасловенски 
корен доухвје ирема дисћап 'дисати, дихати" (5сћ/Зеус, 1983: 182). 

5. "Глуж. дисћас, дисћте 'дихати, дувати, пирити, дувати" |...ј; дсрп.. 
ЗисћпиХ [..] дисћат...! стцрквслов. душо, дисћап 'дихати, пиркати, дувати, 
дисати', укр. духнуши перфектив 'издисати', срп. духам, душем, духаши 
Дувати", слов, духам, ајааши 'осећати, заударати, дихати'. // Прасл. дисћап 
важи као каузативум за дехноти дахтати, бректати" |... у презенту извор- 
но душо" (5сћ/Зеус, 1983: 182). 
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6. "Гесрп. дусћас имперф. дусћпус перф. 'дисати, дихати' |,...; дерп. 
дусћах, ахсћпиз...: таусћапје 'уздах, уздисање |...]/ пољ. дусћас, исто , полап- 
ски дарса [...] чеш. дусћап исто, аусћ, словам, аусћаг, аусћ, русс, от-ибхатњ 
'издисати', укр. дихаши, 'дихати', српс. дихаши, дисаши, староцркв.слов. 
дусћац, дусћајо" (5сћ/Зеус, 1983:190). 


Коза (Кожељ), Јарац (Козле) 


Јужнословенски машеријал. Велики је број топонима са основом: Коза, 
Козорог, Јарац, Козел. 


Ешимологија. 1. "Коза Ф (Вук), свеслав. и праслав". Варијанте од 
овога основа: козла, кдзица, козурина, Козина, козјак, козјешина, коз/еви- 
на, козјобрад, козјаник, козјевина, козодер, козоиаша, козореи, козодој, 
козорог. (ЗКкокК, П, 1971: 173 ид.). "Од козелф ове су изведенице: козла ф 
"дрво на плугу што се укопа у плаз и у гредељ'. Деминутиви на -це козле- 
це (16. в., Дубровчани), на -шце козлешце, на -ица козлица (чакавци, 17. 
в.) |...], .на -ашце козлашце", 'козлац" и даље: "кдзлији", "козли = кдж- 
љи", "козлов, поименичен козловина = козљевина“". Ту и "презиме Козло- 
вић, Козловац" (5КкоК, Р. 1971/1: 173). 

2. Козар у руском облику козарњ: буг. козарђ, макед. козар, србх. ко- 
зарзкачи, у основи, "козји чобан" (Словарб, 12: 21-22). "Козеловђ(15): буг. 
Козлов, фам. |..], србх. козлов, прил. 'који припада јарцу" (Словарђ, 12: 
31-32). 

3. Козлик Ушетапа ојпстап Г. је код нас трава одољен. В. Чајкано- 
вић ју је описао као као јак атропејон, који се ушива и "коњима у амове", 
али је посебно важан "као чувар мушке деце". Приповедало се, нпр. у Бо- 
сни и Херцеговини да "мушких глава није ни било све дотле док није по- 
стала трава одољен, јер би без њега свако мушко дете умрло за двадесет 
и четири часа". "Људи се обично, и здрави и болесни, купају у води у ко- 
јој је одољен потопљен |... О. изазива рашћење косе |.... У Сарајеву мећу 
га девојке у ђурђевданску омаху, да би им била коса до колена". "О. се 
бере на Биљани петак" (Чајк., ТУ, 1994: 155-156). Ми овде видимо да је 
ова трава пре свега повезана са "мушком децом" и мушкарцима, да је, 
уопште, одољен добар апотропејон, да се ушива коњима у амове, али га 
носе и мушка деца - "кон>" и "коњаник", и да се одољен ставља у вуду у 
којој се купају и здрави мушкарци. Коначно, бере се на Ђурђевдан, а де- 
војке га стављају у воду "омаху", односно "омају" - како би им расле дуге 
косе. Повезан је, речју, са "плодношћу", са диониским принципом, са 6о- 
жанством плодности, које се у српским ритуалима посебно прославља о 
Ђурђевдану. 

4. "Некадашњем националном богу припадала је и жртва у јагњешу, 
која је доцније везана за Ђурђевдан и пренесена на светога Ђорђа" 
(Чајк., Ш, 1994:159). 
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Коњ - Кобила - Вранац - Копито 


Основа "коњ" у смислу: "коњско", "коњска глава", односно "коби- 
ла", "кобиље", "кобиља", и даље: "вран", "вранац", "врандол", "вранци", 
на крају и атрибут повезан с овом култном животињом: "копито", "ко- 
питљак", "седло", тумаче се као универзални атрибути соларних божан- 
става: Световида, Триглава, Перуна, Јаровита, Сварога, Хорса и др. 

1. "Крилати коњ је симбол Сунца, а Видовдан пада уза саму летњу 
дугодневницу, од које сунчева снага опада а дан се крати" (Лома, 1996: 
81). "Коњ, ген. коња м (1564, Вук)" (5кок, П, 1971: 142). Према Чајканови- 
ћу код Срба "се коњ јавља као атрибут оних светаца који су заменили на- 
шег бога мртвих" (Чајк., Ш, 1994: 99). 

2. Пајскер и Пилар су, у оквиру свог општег сценарија за детекцију 
пакета дуалистичких божанстава, атрибуте Кон, - Кобила тумачили на 
страни соларнога бога, или бога светлости. - Пилар је приметно како је 
Пајскер поставио једну занимљиву "категорију светишта с именом коњ- 
ских гора", тдје коњска имена замјењују имена богова, и на страни бога 
свјетлости и на страни бога таме. - То је у вези с тиме, што су Световиду 
били посвећени бијели коњи (Гевгег 19, с. 83-85,138, 146), а Триглаву и Цр- 
ноглаву, као злодусима, црни коњи, вранци (ВискКпег 4, с. 92, 136, 215; Но- 
дило 24, Р 77, стр. 76). Ти су свети коњи служили напосе и за хипомантију, 
т.ј. гатање и прорицање будућности с помоћу коња. Како су Римљани га- 
тали по светим кокошима, тако су стари Словјени гатали по светим ко- 
њима" (РПаг, 1931: 56). Али то је било у храмовима код полапских Слове- 
на, на Рујану. 

3. "Топографске ознаке с именом Коњ, Кобила, Вран - Вранац врло 
су честе у нашој земљи. 'Речник места' за цијелу нашу Краљевину има 42 
насељена мјеста с именима, која потјече од ријечи коњ, 15 које потјече од 
ријечи кобила, а преко 80, које потјечу од вран и вранац. Но то су само 
насељена мјеста, а најмање 3 до 4 пута толико мора бити таквих имена 
брда, долина, ријека, појединих крајева и т,д., која у '"Речнику места' нису 
наведена. Већина тих имена, свакако на стотине, по мојем увјерењу имају 
митолошко значење, т.ј. потјечу из поганскога доба, кад су стари Словје- 
ни извршивали горе поменути култ коња, и то баш на овим светиштима, 
којим сада гонетамо остатке. Та уска веза култа коња са богоштовањем 
старих Словјена види се и по томе, што близу светишта врло често нала- 
зимо имена, која потјечу од извршивања тога култа па и од гатања и уз- 
државања коња". "Подно Видова Врха код Херцег Новога у Боци Котор- 
ској има село Коњевић. Нешто 5 км од Коњскога брда код Кладња у Бос- 
ни има село, које се такођер зове Коњевићи, и тд." (РЏаг, 1931: 62). 

4. Према саопштењу Пајскера "име њемачкога града З5ећуепп (Меск- 
Јепбиге-бећуелп) полази од словјенскога Зверињ" које је значило мјесто, 
"ДЈе је била "ергела светих бијелих коња, па и гајилиште бијелих кокоши 
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и бијелих патака, посвећених Световиду, које је припадало гласовитом 
светишту Ретра (од 'ратара') на Луцинском Језеру у Њемачкој. Исто 
ћемо наћи и у нас. На отприлике 10 км од Книна има село Зверињац на 
хрватском Косову Пољу, свакако ергела светих коња, којима се гатало 
на брду Коњу код Книна |... Истога подријетла јамачно ће бити и име се- 
оцета Зверињак код Брежица у некадашњој јужној Штајерској и Звјери- 
на међу Билећем и Љубињем у Херцеговини. Зверињак код Брежица 
припадао је по свој прилици светишту код Чатежа. С овим старословјен- 
ским култом коња у вези су имена: Коњица у Херцеговини, Коњице код 
Марибора, Коњшћина у Загорју, Коњиковићи код Тузле, Коњишче у 
Словенији и тд." (РЏаг, 1931: 62). 

5. Копито атрибут "коња", налазимо у насељу Клење - Бела Падан- 
ка. "Копита, пашњак са стеном на којој је удубљење налик на коњско ко- 
пито, по легенди траг Марковог Шарца" (Ћирић, 1997: 144). "Коруго / Ко- 
рута / Коруу. цслав. копвто ср. р. оллђ, ипгија (М!К.), буг. коџишо ср. р. 
"копито' (БТР), такође диал. копџишо |..., макед. конишо ср. р. 'копито' |...] 
србхр. копишо ср. р. 'копито', 'калуп за ноге - ципеле' |...), диал. Корпо |...) 
кори мр |...), кдџиша - ж.р. диал. такође 'томила земље и камна' (далмат., 
херцегов...), коиџиша ж.р. 'копито' |[..] Кошишо, име планине у Херцего- 
вини (РСА, Х, 213...), словен. Корао ср. р. 'копито', 'калуп', 'семе, зрно, ко- 
штица од плода |...Ј, чеш. Коруто ср. р. 'копито', 'калуп', диал., стар, 'потко- 
вица" (Словарб, 11: 35-36). "Струе, кошњшо ср. р. 'копито' |..., 'орнамент у 


виду облика копита |..., Кошшо, лично име |...), "врста женског украса 
за главу у форми која подсећа на копито' |...), 'окрајак хлеба" (Словарб, 
11:36). 


6. Кобиља глава - ашрибуш сунчаних божансшава. " Изведенице од 
кобила нису ни издалека тако бројне": "кобиљњак", "кобиљњача", "Ко- 
билић", "кобелица" (Зкок, П, 1971: 143). 

7. Вран - Вранац. Главно питање за детекцију митолошких атрибута 
гласи: када ови облици припадају "врани" - ишици, а када "коњу" - вран- 
цу! Реч је, дакле, о топониму са великом учестаношћу у топономастици, 
дакле, и у нашим мапама. О томе ћемо, најпре, изнети становиште Петра 
Скока. "Вран, ф врана, придјев, одређено врани, балто-слав., свеслав. и 
праслав. ворњ, 'мрк. Поименичен у м. р. врен, ген. врана (Лумбарда) "1" 
гавран, 2" (вран) еуфемизам за враг (одатле вранов враноски Ђаволски"), 
у ж. р. врана, "1" согуџв, 2" врста рибе (Хекторовић)', такођер балто-слав., 
свеслав. и праслав. ворна, с придјевима на -ин вранин и на -ј врањи', пои- 
меничен на -иц Врањиц (Сплит), на -ача Врањача (брдо, Велебит), на -ак 
име биљке врањак, тн. -њка Огсћа топо (биљка) |...Ј, упор, име биљке 
врањи лук |..|; поименичен у ср. р. Врање (Србија), на -од поименичен у 
ср. р. Враново; деминутив на -ић вранић (слов, вранич), аргументатив 
вранешина". Ту су и изведенице: "вранчев", "врањак". "Међу презимени- 
ма Вран, Врана, Вранић, Вранековић, Вранеш, Вранешић (1642, Озаљски 
урбар, Лика, ЖК), Вранешевић (1702, Кутјево)" (5кок, Ш, 1971: 617-618). 
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8. Осим што постоје, како обавештава Шимундић, стара лична име- 
на Вран, Враниша, Вранко, Врано, Вранош, као и презимена Врана, Вра- 
нац, Вранчевић, Враничић, Вранешић, Враничић, Вранић, Врањић и др. 
постоје и "Ојконими: Вранци код Фојнице, Вранчићи крај Сарајева, Вра- 
неш у Пећкоме поменику, Вранешевина и Враниаци крај Сребренице, 
Вранеши у брињскоме крају, Вранешићу у Григоровићеву поменику, 
Вранићи - неколико села у средњовековној Србији, Враник у крају око 
Грачаца, Вранишлевци на подручју око Вировитице, Врановци близу 
Слав. Брода, Врањани у крушевачком округу и др. - Вранешко је извед. 
Вран, Врана, Вранец, Враник, рус. Ворон, укр. Ворон, Ворона, слов. Вра- 
ница" (Шимундић, 1985: 95) 

9. Како се тумачи порекло ојконима Врање2 "Врање, с - град. Овај 
топоним је досада тумачен на доста различите начине. Кренимо од нај- 
старијих писаних споменика. Кад је Стеван Немања заузео Врање од Ви- 
зантинаца, записао је: 'Лишљђан и Моравоу и глагољеми Врании'. Изуча- 
вајући овај спомсник Ђ. Даничић тумачи назив Врани као жупу, а Мили- 
вој Павловић (Тоионимија околине Врања) најпре отклања облик имени- 
це Врање, ж - наводећи да прави народни облик гласи Врање, с - са струк- 
туром збирних меница, што представља типичну особину топонима ове 
зоне, односно тврди да топоним Врање не би требало доводити у везу са 
апелативом врана. Облик врање јавља се уз апелатив у изразу врање гне- 
здо, као ознака опште квалификације" (Мар., 1989: 81-82) 

10. Анализом овога термина бавио се Иво Пилар. "Нисам компе- 
тентан ријешити, да ли име Враничина долази од Враница (сцил. гора) 
или од које ријечи према 'вран'. Свакако се изводи од вранца, црнога ко- 
н>а, јер су сви црни коњи, вранци, били посвећени старословјенскому 60- 
гу таме. Схема светишта код Брибира оваква је" (РПаг, 1931: 45-46 и д.). 
Пилар је посетио "св. Јуру на један врх на сјеверној страни отока. Ту би 
се осим другога свијета сакупили младићи и дјевојке и играли коло. Но 
то није појава осамљена, јер се и данданас на неким мјестима Далмације 
ходочасти баш к св. Јури (тако на пр. св. Јури на Биокову, 1780 м). Онамо 
иду особито младе невјесте, које немају порода, на завјет. Дјевојке за 
што бољи успјех завјета пењу се и потрате око два дана, чврсто одлучив- 
ши, да даду свој трибут не бранећи тврдоглаво своје дјевичанство. Прича 
се, да у тим данима на тим врхунцима влада сексуална анарјија. (Писмо 
из Пага, од 10. јануара 1929)". 

Наиомена 1: Св. Јуре је српски св. Ђурђе, чија је слава Ђурђевдан 
код Срба - када на Хомољу влада сличан однос међу девојкама и младићи- 
ма. Видети како стоји на Девици2 Није ли она легенда о скамењеним де- 
војкамапоследицакрутогсексуалног става према старцу коме се нису по- 
Дале2 Када је прослава св. Јура код Хрвата, према католичком календаруг2 
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Лисица (Лисац, Лисичји) 


Лисица, Лисичја гора, Лисишена јесу топоними који стоје у најбли- 
жој вези са (топонимима) женским соларним божанствима, пре свега са 
Девицом. Било је и мишљења да Девица, Девин, Даево, припадају корпу- 
су хтоничних божанстава, чак демонима зла и таме. У прихватању тога 
гледишта предњаче Пајскер и Пилар, делом, и Гржетић. Због тога је 
потребно да осветлимо значење овог имена и топонима, укључив и њего- 
во митолошко значење. 

1. "лис' м (18. в., Вук) према ф лисица (Вук) - лисица (Космеш, ЖК) 
= (хрв.-кајк., Црес) лесица (дисимилација и - и > е - и), према овом феми- 
нинуму створен нови маскулинум лисац, тен. -сца (Вук), свеслав. и пра- 
слав., без балтичких и других ие. паралела, '1' ушрез, 2' (метафора) негве 
(и у другим славинама), 3' лукав човјек'. Основно лис није ушло у саобра- 
ћајни и књижевни језик. Налази се и у свеслав. лисб Рисћу. Облик лисац 
је хрв.-срп. креација, лисица свеславенска. Маскулинум гласи још на -јак 
лисјак, ген. -аха =лисак" (5КоК, Н, 1971: 306). Изведенице: Лисичић, Лиси- 
чин, Лисичар, Лисичји. 

2. "лис , придјев (народне пословице), свеслав. и праслав. ( 1уз5), без 
паралела у балтичкој групи, саћуиз, ћелав, пљешљив.. [..] У топонимима 
је очуван стари придјев Лиса Гора (14. в.), Лисо Поље као и у поимениче- 
њима лис 'име вола', лиса 'име домаћих животиња и људи', на -љц лисац, 
ген. -сца '1' који има такав бшљђег" |... на -ин лисин 'ован', на -ина лисина 
"мјесто по врховима планина које није обрасло шумом; синоними: чисти- 
на, пропланак', кол. (=колектив - СП) на -иње лисиње н 'толи врх, голо 
брдо', на -јац лисјац = на -јача лисјача 'биљка', на -анка лисанка 'шкољка 
која се зове гајун, пузица, кучица" (5КоК, П, 1971: 307). 


Медвед, Мечка (Медов до, Међед, Медвјед, Медвешчак) 


1. "Медвед, божанство које се дуго одржало, постаје због табуисања 
свог имена: Волос, од влас, длака, вуна, бунда, као што је и медвед, због 
табуа, постало од медојед. Тако се Волос налази негде на граници између 
териоморфног и антропоморфног божанства |... Еволуирајући у нову 
форму, Волос задржава старо име: волос - длака, влас, волосати - длака- 
ви" (Живанчевић, 1963: 41 ид.). Мечка, која симболизује "божанство пло- 
дности и материнства, поштована је још у праисторији, од Пиринеја на 
подручју франко-кантабријске палеолитске културе, преко подручја ан- 
тичког света Балкана, до данашкђих дана све до Тихог океана". 

2. "Волос - медвеђедлако божанство". "Волос |..] божанство доњег 
света, антропоморфизирани медвед. А медвед, змија и зрикавац подзем- 
не су, телеурске, хтонске животиње и стоје насупрот соларним животи- 
њама светлости: петлу, лаву и орлу" (Живанчевип, 1963: 45). 
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Петао (Кокошка, Кривци, Петех, Петелин) 


1. "Од осталих жртава у Дабоговом култу ваља нарочито споменути 
жртву иешла, познатог атрибута хтоничних божанстава" (Чајк., Ш, 1994: 
159). "Петао је, све до у ХУШ век, приношен на жртву светоме Биту у 
Прагу |...) - а свети Вид заменио је |...) ранијег незнабожачког Световида, 
који је код Словена био велико хтонично божанство |..]. Петао је, међу- 
тим, у вези са оним нашим свецима за које смо видели да су наследници 
старинског нашег бога мртвих: то су свети Мрата и св. Сава. Са светим 
Мратом стоји петао у интимној култној вези утолико што му се прописно 
приноси на жетву" (Чајк., 111, 1994: 102). Са "хтоничним божанствима 
обично је у вези и иешао. Још у старовавилонској религији он је мани- 
фестација Нергала, бога доњега света" (Чајк., Ш, 1994: 101). 


КУЛТНА МЕСТА, ПРЕДМЕТИ, 
ХЛЕБОВИ И ЈЕРЕСИ 


У "култна места" и ствари убрајамо најпре следеће топониме, про- 
нађене на јужнословенском простору: Запис, Миро, Молитва, Крст, Крс- 
тача, Гроб, Крсно Поље, Криж, Свето брдо, Светиња, Пишаница, Писа- 
ница, Писачуша, Сабориште, Капела, Капелски Љубељ, Звонцев врх. У 
оквиру "ствари" које имају култни карактер убрајамо: "куклу", "цер" и 
планину "Озрен", а размотрићемо и топоним "Богомили" који указује на 
верску секту у средњем веку, која се налази у одређеном односу према 
древној митологији. Најпре ћемо дати краћи увод о проблему "култних 
места" у словенској религији уопште. 

1. "Култна места паганских Словена налазе се на брежуљцима или 
на рту (Аркона). Она су највећим делом окренута исшоку и према води 
(Аркона, Новгород, Кијев, Ретра). Треба приметити, да су кипови такође 
окренути према истоку, тј. окренути су излазећем Сунцу. Из овога порет- 
ка могао би се са извесним опрезом извући закључак, да су култна места 
изворно била посвећена богу сунца (Сварожић) а не, као у Русији, богу 
громовнику (Перуну)" (Кенег: 183). Рајтер наводи још неколико места 
Словенских словена на простору око Лабе: Аркона, Ретра, Ландин, Вол- 
гаст, Гицков, Шћећин, Малхов, Гарц, Волин, Бранденбург, Велин. У Ру- 
сији су Новгород и Кијев. 

2. "Новгород. При ископавањима 1951. било је крај Ретуп-а, 4 км 
Јужно од града, откривено једно култно место. Оно је лежало на узвише- 
њу које је на истоку и североистоку зашљускивано водом реке Волхов, на 
ЈУгу водом Верјажје, притоком Волхове. Западно од узвишења пружа се 
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бара. У близини култног места на узвишењу налази се црква пресвете 
Богородица. Култно место има осмолисну розету. Она се састоји из кру- 
жних форми, од узвишеног средњег дела, на коме је морао бити идол 6о- 
га, иједно око самога узвишења удубљење, где су у одговарајућим прили- 
кама паљене ватре. Ту су пронађени остаци угља, али незнатне КОлИЧИ- 
не, чиме се искључују могућност да је реч о 'вечној ватри'; наравно оста- 
ци источних места за ватру као да указују на 'вечну ватру. У близини ме- 
ста за идол откривени су остаци огњишта од пољског камена; међу каме- 
новима се налазио и један, који се приликом реконструкциин огњишта ни- 
је могао уклопити и био је по свој прилици део овалног или округлог 
жртвеника. Остаци једног могућег дрвеног храма који би се уздизао над 
кипом нису пронађени. Култно место је било посвећено Перуну чији је 
кип, према расположивим документима, забележен у Новгороду. Форму 
розете култног места руски научници су довели у везу са именом извес- 
них биљки, које се приписују као саприпадне Перуну, нпр. српсхр. иеру- 
ника 'пз' или украј. гтотоуук, гтотоупукпрема гром "Ооппег (Перун је био 
бог грома). У вези с тим не треба сумњати да је форма култног места 
могла симболизовати и Сунце и, према томе, оно је изворно било посве- 
пено богу Сунца, а тек доцније и Перуну" (Кебег: 183-184). 

3. Друго култно место је Ландин, североисточно од Ратенауа, где су 
на северној реци, на брду пронађена словенска гробља. Грађевине у Лан- 
дину и Волину (између Витенберга и Кирица) разликују се од других сло- 
венских израда, из чега се може претпоставити да би оне могле бити и 
култна места. Ландин је на брегу имао три концентрисана одбрамбена 
шанца. У Волину се, према претпоставкама Еба и Херборда, могу наслу- 
тити два паганска словенска храма. Али о томе се ништа не може са си- 
гурношћу казати. 

4. О Гарцу на острву Рујану, подсећа нас Сакс Граматик тврдећи ка- 
ко је овде постојао храм "посвећен богу Поревиш-у или Поренуш-у, а 
према Кпушпргавага реч је о храму божанства Тигир:5" (Кепег: 184-185). 

5. Гицков и Волгаст су као култна места описивали Ебо и Херборд. 
"Они извештавају да су као пратиоци Ота Бамбершког покушали да уђу 
у храм, како би видели кип". Храм је, према извештају хроничара, био 
порушен од стране Ота Бамбершког 1128 године. 

6. Аркана је '"кулшно месшо које се налази, ирема искоџавањима К. 
Шухарша 1921., на осшрву Рујану (немачки Киреп) на исшочном шиицу 
рша унушар једног бедема који рш зашвара са замадне сшране. Посшоја- 
ла су шри дирека, сшуба, док је чешврши, на североисшоку, каином ушо- 
иљен у море. Шухарш је хшео да иронађе осшашке иоложаја храма који, 
међушим, ирема најновијим налазима Е. РПуггува у шако ранам добу није 
могао иосшојаши " (Кепег: 185). 
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Требиште (Капиште), Балван 


Из јужнословенских извора. Постоји велик број топонима са основом 
"шреб-". Овде ћемо навести само парадигматичне основе термина: Треби- 
ште, Требник, Требава, Требачник, Требино, Требич, Требичино, Требо- 
мир, Требешин, Требишћа, Требишњица, Требиње, Требовић, Требевић, 
Требиће, Требинац, Требче, Требелно, Требељево, Требна горица, Требње, 
Требеш, Требни врх, Требија, Требуша, Требиња, Требевић, ТГребечај, Тре- 
беж, Требовци, Требишки: мосш, река, рид, Потреб, Требе, Требова пл., 
Тријебањ, Треботин, Трибљевина, Трибан. У Бугарској је свега неколико 
топонима те ИХ у целини наводимо: Требеж, Требачђ, Тработивице, Триби- 
чино. 

Топоними следећих облика ироблемашични су као изрази кулшних места: 
Требаљево, Требе, Требесин хан, Требијес, Требија, Требијови, Требижат, 
Требимља, Требљевина, Требошиње, Требоински, Трибаљ, Трибањ, Три- 
бљевина, Трибуље, Трибислово, Трбиж, Трибешић, Триботињ, Тријебов- 
ски понорац, Тријебово, Тријебине. 


Ешимологија. 1. Словени, дакле и Срби и Хрвати, вели Јагић, бира- 
ли су одговарајућа места за своје храмове и жртвенике; они су "највоље- 
ли гајеве и брежуљке, узвисита мјеста и изворе; ср. на пр. вилино гумно 
на врх брда код Будве, врзино коло на врх Велебита итд. Старој риечи за 
жртвеник чува се успомена у мјестних имених, као што су: Требиња и 
Требиње, Требовец, Требеж, Требарјево итд. Службу бојжу обављаше 
по свој прилици старјешина од куће (дјед, кнез); које су најглавније свет- 
ковине биле, то се више незна, али се зна или бар пуним правом слути, да 
су религиозно-народне светковине стајале у узкој свези са животом при- 
роде" (Јагс, 1867: 22-23). 

7. "Требиње н, топоним у Херцеговини. Стари придјев ср. р. на/ (сц. 
мјесшо). Сугласник и је настао од јегу-а, е из Б како се види из потврда 
Трабунија. Етник и презиме Требињац, ген. -њиа. Придјев шребињски, 
поименичен у имену ријеке Требишн()јица < Требињшица." (5КоК, 11, 
1971:496). 

8. "Тријебиши (се), шријебим импф. (Вук) [..] (екавски) шребиш, 
шребим (Космет) = (икавски) шрибиши |... Првобитно је значење 'крчи- 
ти', које се очувало у изведеници на -еж-ина шребежина крчевина'и у 
радној именици на -ник Шребежник '"крчилац', можда и у хидрониму Тре- 
бижаш 'десни приток Неретве", ако је поименичен придјев на -аш од шре- 
беж |...]. Важан је праслав. поствербал шреба, који је очувао значење бли- 
зу првобитном 'посао' у рум. гтеађа. Од тог значења 'рад > крчење', који 
се сматра нужним за живот, развија се значење 'нужда уопће > потреба': 


шријеба ф (Бока немам шријебе) 'нужда. Локатив шријебе = шријеби 
(Ђорђић, Роса) - те (~ ми је, ЖК) < гтеђе (буп) 'нужно ми је, потребно 
ми је' |... И религиозне функције се сматрају нуждом у примитивном 
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менталитету. Због тога је праслав. ријеч ушла и у религиозну термино- 
логију већ у праслав. поганизму. Кршћанство ју је преузело: код право- 
славаца шребник 'тИџаје'. Ријеч шреба је 'поганска жртва', струе, шреба је 
'олтар'. Не може се знати (али је вјеројатно због топонима Перун) да ли 
је у топониму Требишће 'село испод брда Перуна код Мошћеничке Дра- 
ге' > Пошребишћа (топоним испод њега) очувано старо став, поганско 
значење жршвеник' или 'крчевина'. Упор, још у Македонији Требениш- 
ше. Упор, шребишша 'луорега/ у пријеводу Хамартола српске редакције. 
Слог шрије- < шре- у стцслав. шребиши настао је по закону ликвидне ме- 
татезе, упор. рус. шеребишњ." (Зкок, 1971/11: 501-502). 

То је и био разлог због кога сам у маџши (бр. 137), у околини Вараж- 
дина и Копривнице, намерно оставио топоним "Крчевине" на простору 
где има безброј назива са основом "Требни", да бих показао како се у 
свести народа у западним крајевима Јужних Словена јасно разликује "кр- 
чевина" од "требишта". 

9. Лома је овим поводом забележио: "Посшојање у близини (или у 
склону) објекша другог шопонима ирошумаченог као словенско кулшно 
или мишолошико назвање удвостручава вероватноћу паганске мотивиса- 
ности његовог имена. Класичан пример с нашег подручја је теоним Тре- 
бишће (Требишћа) под Перуном у Истри, који се може поистоветити са 
стел. трббиште 'место жртвоприношења"" (Лома, 1987: 40). 

10. "Тбреб моп безшрр епф!озуе, сегодеје ЗгеЛе' (= 'ослобођено, ого- 
љено од шипражја, раскрчено место'), Атсћ. |..., шереба |.../. Уз то: шере- 
бишљ 'крчити, очистити', укр. гетеђугу, Тетеђ/ и, 'очистити, истребити, отре- 
бити', белрус. сетеђје 'крчити, раскрчити', старорус. Тетеђт, 1етеђђи '"крчи- 
ти' (Ишаћ. Хрон.), црк.слов. теђт 'очистити, крчити', буг. ређа 'пречисти- 
ти, крчити' (Младенов, 641), схр. шршебиши, Шријебим 'пречистити', сло- 
вен. ттеђт, -ђт 'чистим, крчим, чистити од блата', чеш. 71 'пречистити, 
просејати, прорешетати, пречистити',, пољ. гтхеђје, 'чистити, крчити', 
глуж. шеф 'кастрирати', доњолуж. (еф; '"требити, крчити, кастрирати'. 
Даље се поред тога постављају: струе, шереба 'жртва', стбуг. гтеђа, дооТа, 
ттеббитб [...), тећи те |..), словен. гтеђа '"пречистити', стчеш. геђа 'жртва" 
(Мазтег, 3, 1953:95-96). 

П. "Треба '"жртва', цркслов. позајмица, старорус. тетеђа, стбуг. Геђа 
(Супр.). Према теолошком схватању, божја служба |.... Раније "вршење 
дужности, службе' (РЕшсћ е!уипо) (в. шребовашњђ). Упор, и шереб, шере- 
бишљ". "Требник 'ритуална књига православие цркве', стбуг. гтеђутшкф ис- 
то. Изведено од геђа" (Мазтег, 3, 1953: 133). 

12. "Требоватљ, шребуо 'захтевати', укр. гтеђџуу, 'уегзисћеп, егдш- 
деп', струе, !героуап "што је нужно', 1266 "нужно, потребно", тебе ђуп, тре- 
ба бити, стбуг. /геђоуа1 |...] 1теђа |...) буг. ттеђа "јавни чин, дело, чин богослу- 
жења', теђуат 'треба, мора, нужно је', теђ а 'сређујем, растребљујем, чис- 
тим, рашчишћавам', схр. шријеба 'нужно је", шршебиши 'чистити" (Ма5- 
тег, 3, 1953:133-134). 
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13. "Треба ж, цђрк. Черковна молитва за частно лице. 'Неволно иои 
Машенц, и шреби и молишва / кеснал, зина иак да каже нешо реч'. Пенчо 
Славеиков. Селошо е малко, нама ни цбрква свешеник и за шова радин- 
скилш свешеник идва да им изввршва шребише'. Н. П. Филип" (Речник, 
1974: 509). 

14. "Требежина ж. диал. Нива или ливада на масто на истребена го- 
ра". "Требовен, - вна, - вно, ирил. диал. Без когото не може; потребен" 
(Речник, 1974:509). 

15. Неколико речи о идолима, киповима који су повезани са култ- 
ним местима, жртвеницима. "Сви словенски изрази за ознаку идола ту- 
рински су, делимично источног порекла: кумир, каиш или каишише и бал- 
ван, који се код Срба у старим повељама јавља као назив за делове зем- 
љишта, као име села (Бован у Црној Гори, код Стоца, Вишеграда и Кру- 
шевца) као и име тврђаве (Болван сада Бован код Алексинца)". У фусно- 
ти каже: "Балванњ е(дола у срп. номоканону" (Јиричек, 1978, 1:92). 

16. "Капише "аб тететре! (пагански храм, идолопоклонички храм), 
порекло из цркслов. од стбуг. кашб ф. 2#,д0оХом, ехо (Супр.). // Стара по- 
зајмица из стар.чуваског (дунавскобугарс.) Кар. данас чуваског рак, уигу- 
ришки /сер 'Еогт, ВПа', староосмански 2ђ "Вид"; алтаиски, телеутски, шо- 
ришки, туркотатарски Кар, 'мера, сразмера, модел, калуп"; из турскота- 
тар. следи черемски Кер 'тело, стае, раст", сирјенски Кађ 'калуп', и мађ. кер 
'слика, кип |... Већ је Горјајев ЕМ.132 упоредио ту реч са руско-цркв. 
слов, кушњ "таво' (= слика)" (Мазтег, 1, 1953: 522). 

17. "Од имена ластовских бројних шкољева нарочиту пажњу заслу- 
жује каџишше, писано на обје специјалне карте Коџишше према бодул- 
ском изговору |.... Код Шеное Копист. Нигдје у нашој топономастици ни- 

је примјећена стара ријеч каџишше, која значи 'поганска црква, погански 
олтар'. А и иначе не налазимо је у нашим писаним споменицима. Једино у 
Бречковој чакавској дароници из Повља на отоку Брачу из г. 1185. чита- 
мо 'село у капишће цркве свете Марије", гдје као да ова ријеч не значи 
погански, него кршћански олтар према Мажуранићевој интерпретации. 
И увала на овом оточићу зове се Капиште, а други много мањи оточић 
Луковац исто тако Под Капиште. |... Врло је лако могуће, да се у називу 
Капиште очувао траг неретљанском поганству, као што смо то опазили на 
отоку Брачу. Али стриктних доказа за ту тврдњу нема" (5КкоК, 1950: 222). 


Кукла 


Из јужнословенских извора. Куклиш, Куклајица, Куклаица, Кукллјевца, 
Кукљин, Кукул, Кукулиц, Кукулица срт, Кукулци. У Бугарској: Кукла, 
Куклинђ, Г. Куклатђ, Кукленђ, Кукленци, Кљклица, Куклевска Мах., Тодо- 
рини кукли, Тодороввг кукли, Г. Градишка кукла. 


Ешимологија. 1. "Кукла ф (источни крајеви) '1' лутка, 2' топоним'. 
Налази се још у укр. и рус. Балканска ријеч: буг., нгр. хођхла и тур." 
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(5кок, П, 1971: 226). У ранијем раду Скок помиње неколико топонима 
сличне основе. "У конфину Кукљице истиче се назив брда Живањ" (5КОК, 
1950: 108). "Чиста хрватска насеља |... само су два. То је заселак зван сло- 
женицом Добропољана и Ждрелац |... према Кукљици на Угљану" (5КОК, 
1950: 135). 

2. "Кукла 'Рарре' (= лутка), куколљник 'онај који прави лутке', стари- 
је 'сашјег (= мађионичар), укр. Кикћ, срус. кукла. Преко средгрч. ново- 
грч. хоџжхла исто и из лат. сисшћа |...]. Није вероватно је да је реч о прије- 
му посредством османлијског Кика |... Сасвим треба одбацити став да 
кукла долази путем чисто слов, наслеђа, као и сродност са куком из '"Фау- 
ста' (= песница, шака, подлактица), кукиш" (Мазтег 1, 1953: 684). 

3. "Кукла 1. буг. чеш. Рирре. - Туре, кукла, гр. хоџхћа. Кукла 2. бут. 
кукличка Аг! Корбедескипле, Карре, гугла. Српски кукуљ, кукуљица, гуг- 
ла. Чеш. пол>. Кикја, рус. кукољ" (Ма очјећ: 146). 

4. У руском етим. речнику наћи ћемо не само да "кукла" имплицира 
"надгробии камен", већ је "кукла" и "обредни хлеб" у виду плетенице ко- 
ји се носи на гроб умрле девојке. "Кукљла: буг. диал. кукла ж;р. 'надгроб- 
ин камен |..., 'посебан велики камен или брдо |... кукла ж,р. 'обредни 
плетени хлеб, који се носи на гроб - могилу, умрле девојке или девојчице' 
(Зеленин...), макед. кукли ж. р. 'хлеб овалног облика" |...], србх. диал. кук- 
ла ж,р. 'брдо, део који штрчи изнад реке' |...) стпољ. Кикћ, Кикја, ж. р. 
"хлепчић издужене форме |...Ј, пољ. Кикја, ж. р. 'округли хлеб, бели хлеб' 
[...), диал. Кикја 'део, комад; обредни празнични хлеб" |..., словач. Кикја, Ж. 
р. 'мали округли хлеб" (Словарђ, 13: 94-95). 

5. Кукла - кашуб, кукла - хлебчић; литв. кукулус "галушка од браш- 
на" (Лаучјуте, 1982: 144). 


Цер 
(Церовац, Столовати цер, Храстје, Гобино, Губина, Губеница, Дуб) 


Перун је повезан са храстом. Храстова гранчица се узимала од врха 
"бадњака" и бадњега јутра уносила у кућу и, после магијског изговарања 
знаменитих речи окачињала би се о вериге а да се, притом, вериге нису 
смеле додиривати руком. Ова храстова гранчица се у источној Србији на- 
зива "губина". Овде није на одмет указати на Фасмерову и Миклошичеву 
напомену у вези са карактеристичним изразом гобино или губина. Нај- 
пре скрећем пажњу да су код нас до сада забележени следећи топоними: 
Губенички андак, Губеник, Губин, Губински иашњак, а Јовановић је 1872. 
записао још и Губин До у ужичком округу (Јовановић, 1872: 21). 

1. "Тобино, гобина старослов. Ттивез; хрв. гобино Тат мегап!. старорус. 
гобина ЏЉегаз. Гобино. - мађ. гађопа бе ел де. Не би се могла реч пренети 
ни на литв. габенти, нити мислити на Млејске'5 -о гафтаија на богињу 6о- 
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гатства" (М очјесћ, 1886: 69). Супротно томе Фасмер сматра да је реч о 
"богатству, преобшљу". "сођбта ф гобто н 'богатство, преобиље', рус- 
цркв. и струе, гобина |...], ст.буг. гобино еубтима |..), српх. стар, гобино 
[...]. Позајмљен из гот. гађе! тен. гађетх 'богатство'. Готска реч је изворно 
сродна са ирским гафт 'сарло', лат. Лађед, претлашено: гот. гап 'геђеп" 
(Мазтет, 1, 1953: 282). 

2. Овде се уочавају две ствари. Најпре да је термин повезан са 60- 
гашсшвом и иреобиљем, а затим да приликом уношења "губине" или "гу- 
бенице" ("гранчице") на Божић, ујутру, полаженик најчешће изговара 
следеће речи које сам дословце забележио у сврљишком крају: "Губина 
се вали сас младога Бога, сас белу пшеницу, сас дечицу, сас пиличи, сас 
јаганци, сас телчичи, сас прачичи"; "Добро-јутро, губена се вали с младо- 
га Бога, с мед и масло, с дечицу, с пшеницу, сас све"; "Дошла Нова годи- 
на, па се повалила сас Младога Бога, сас дечицу, сас јаганчичи, сас тел- 
чичи, сас берипет у поље, сас здравље у кућу" (Петровић, С., 1992: 205)" 
чиме се указује на повезаност "губине" са "богатством", односно да се од 
Младога Бога, Бога који се рађа, од Младог Сунца, очекује да да "богат- 
ство", што етимолошки корелира са немачким "геђеп", односно са нашим 
Дај- Богом, Богом који даје. 

3. "Од имена обрадивих честица, које се овдје дилнице зову, споме- 
нимо још ова: Губенице" (5КоК, 1950: 92). 

4. "Гобино / гобина: стслов. говино ср. р. годпм(а, лапђоџоуђ, ибеназ, 
сорга, ађипдаппа 'изобиље' |...), србх. гобино ср. р. Ти сшт зрећа [. |..., овде 
значи гођта ж.р. 'венчић од лишћа или цвећа који се окачи на врата или 
зид као украс' (...гобиња), гобин м. р. 'слама, која се посипа у кућу за Бо- 
жић', 'божићна трпеза', 'зрна помешана са сољу, које се даје домаћим жи- 
вотињама на Божић, 'велики божићни колач" |..., дррус., рус.-целов. 20- 
бино 'обшље' |..., гобина исто" (Словарђ 6: 185.). Дакле, губина је заправо 
божићна слама, на којој се прави трпеза Бадњега дана. 

5"Гобњ: дррус., рус.-цслов. гобе (Даме шебб одолЕше на врага и 
дам» гоби на земли на оумножеше иродовљ земнихх. Нап. на Царек, мест. 
Ио. ТУ, Срезневскии !...: 'богатство, изобшље')", што би у преводу могло 
значити: "Даћу ти моћ против непријатеља, и даћу ти изобиље на земљи, 
ради умножавања плодова земаљских". Види се да израз "тоби" имплици- 
ра "изобшље", те када о Божићу домаћин, уносећи "губину" и џарајући по 
огњишту, каже: "Губина се хвали Новом годином, овцама, прасићима, бе- 
рићетом у њиви...", он користи термин "губина" у управо наведеном сми- 
слу. За овај термин се у руском речнику каже, да "губина", "у етимолош- 
ким речницима није добило потребну пажњу. Тешко га је одвојити од 20- 


Акценат је експираторан, њиме се означава само место али не и квалитет 
или квантитет, јер такве опозиције акценат у говору Сврљига нема. Овде смо га обе- 
лежили знаком ( ), дакле, на следећи начин: удови. 
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бто, собехо, гобјођ (см) и стоји им у основи герм, реч, посебно гот. гађе! 
'богатство"" (Словарб, 6: 185). 

6. "Хросшњ цслов. хржетђ мр. бробхос, Јосича (М  очјсћ...), буг. (Ге- 
ров) хрус, усклик који значи пуцкетање, србх. редк. хрусш, стоји уз при- 
деве 'тврд, жесток" |...), диал. ги м.р. 'каменчић |... словен. ћу м,р. 
"пуцкетање сувих грана" |...), Лгачи, р. 'буба' |...), чеш. редк. сћгичи.р. 'пуц- 
кетање', сћгош“ м. р., |..], словин. хгозг м. р. 'трескање'" (Словарљ, 8: 104). 
Овде је индикативно да је термин повезан са иуцкешањем, шрескањем, и 
утолико у блиском кругу са психолошком представом Перуна - бога гро- 
мовника, који тресе. Дода ли се томе и сазвучна димензија са термином 
"храст" - Перуновим дрветом, отвара се, чини се, још једна димензија у 
тумачењу. Често наилазимо на топоним брда, односно планине типа Тре- 
скавица у чијој се близини налази било директнија форма Перуна, било 
његов супститут - Илија, Илино брдо. 


Озрен (Озринић) 


Како на јужнословенском простору а и у атропонимији сусрећемо 
термине са основом "Озрен", и будући да се топоним и антропоним могу 
довести у мотивску везу са соларним божанством, у првом реду са Свето- 
видом и Хорсом, потребно је, макар и сасвим површно, видети како ети- 
молози објашњавају овај израз. 

1. "Озришац. Такођер је у исправи 180 (в. Отрокац) Огизие ЛП!о Ка- 
фа. Онодобни Оп1565сб. Створен је од облика Огп1б и суф. морфема -БсБ. 
Овај пак краћењем од Озрислав гдје је први члан импер. озри, озреши 
(успор. оба-зр-еши се, на-зир-аши, иро-зор) или је изведен од кор. морфе- 
ма озр-еши. Стара су имена Озор, Озрак, Озран, Озрен, Озриц, Озрико, 
Озрило, Озрин, Озрина, Озршђа, Озриша, Озрко, Озро, Озроје. И прези- 
мена: Озреновић, Озретић, Озринић, Озриновић, Озрислаљић, Озроје- 
вић. Ојконими: Озракоићи и Озреновићи у сарајевској области, Озрече- 
вићи у Херцеговини, Озрина у сплитскоме крају, Озринићи у Црној Гори. 
- Чешка су имена: Оггак и Оггага" (Шимундић, 1985: 83). 

2. "Прозор |...] као и Озрен и Призрен (означује) теренску точку, са 
које се може добро гледати. Затим придјеви Вели, Црни (зе. ћап), Силаз, 
Вела Стража", као и "Оздрињ" (5КкоК, 1950: 141 и д.). "Оздрињ је исто, 
што и име планине Озрен на копну, од зрети 'тледати'. Овај топоним мо- 
же да има и мишологичко значење" (курз. СП). Но, Скок не казује у 
ком смислу треба митолошки тумачити овај топоним. 
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Богумили - Патарени- Бабуии - Павликијани 


Из југословенских извора. Богомила, Богмиловићи, Бабунци, Бабуна ре- 
ка, Бабуна планина, Бабуновићи. У Бугарској: Богомолско, Богомолци, Бо- 
томилово, Богомилђ. 


Ешимологија. 1. "Од имена брда у конфину Заглаве занимљиви су 
Патаришћак |.... Први назив можда је изведеница од Патарени, назива за 
богомиле, којих је било и на јадранским отоцима" (5КоК, 1950: 119). "Су- 
фикс -јак исто је тако чест у функцији супстантивирања придјева: Козјак, 
Пасјак, Миш(н)јак |...] Водењак |..] Кобиљак, Крављак |..] Пашаришчак 
[...), Орљак" (5КоК, 1950: 263). 

2. "Бабун, ген - па м старосрпска радна именица (14. в.), у народном 
говору потврђена само за Невесиње |.... Означује припадника богумил- 
ске херезе, за које се вели у старосрпским врелима: ђехбогпује ! рогапује 
Бађипу, Мед Г ргок/еп, 0 етепсг тђиен, а за бабуњску рењ одређује Ду- 
шанов законик оштре казне. Њихова хереза зове се бабунска вера. Иди, 
ироклеша бабунијо вели се у Невесињу кад се некога тјера од себе. |... 
Ријеч постоји још у буг. бабунин, пл. бабуни. Име Бабун м потврђено је и 
у хидронимији. Тако се зове извор у Херцеговини. У феминину Бабуна 
потврђена је као ороним" (5КОК, 1, 1971: 83-84). 

3. "Бабуни пл. јеретици, богумили" |..., припада српх.-црксл. бађипу 
[..] повезано са именном планине Бабуна између Прилепа и Белеса" 
(Мазтег, 1, 1953:35). 

4. "Фалипов Н. у свом делу Исход и сушшина богумилсшва (Софија, 
1929) тврди да је богумилсшво било реакција словенског демократизма 
ирошив визаншијског аушокрашизма, док Благоев Н. сматра и богумил- 
ство православљем, националним и словенским, али не зато и 'јеретич- 
ким'. Из свих ових бугарских и нешто оскудних босанских извора (обра- 
дили су их код нас Рачки и Ћ. Трухелка) остаје ипак јасно бар то да богу- 
милство можемо сматрати неке врсше 'ирошесшаншизмом' иравославља 
на Балкану, у ствари најранијим протестантизмом европског хришћан- 
ства, које се убрзо преноси и у западну Европу и ту под именем Патаре- 
на, Катара (Италија), Албингенза и Валденза (Француска) води до Уик- 
лифа, Хуса и најзад Лутера" (Двор., 1995: 81). 

5. '"Дуалисшичко богомилсшво зато је толико пријало нашему на- 
роду и такву неодољиву привлачну снагу имало на њега, јер је одговара- 
ло традиционалним тисућлетним дуалистичким погледима старих Слов- 
јена, којима је тај народ био одан од свога пријелаза к Заратуштриној 
вјери па све до свога покрштења" (РЏаг, 1931: 82-83). 

6. "Павликиане пл. 'тностичко-манихеистичка секта, од око 970 год. 
У Тракији, касније прешла у богумиле'. рус.-црквслов. иавликиане пл. 
(Георг. Мои.), струе, и иавлианисше пл. |...]. Из грч. Поомжамо од Пол- 
Хос, Апостол, чија су писма представлала подлогу за његову догматику" 
(Мазтет, 2, 1953:298). 


МИТОЛОШКЕ МАПЕ 


7. Занимљиво је да је на простору садашње Босне и Херцеговине, на 
којем је у средњем веку богумилство ухватило снажне корене, приметна 
учесталост топонима облика: "Ђед", "Старци" и "Гост". Поставља се пи- 
танђе значења ових термина, пре свега промишљених из стратегије богу- 
милске, односно патаренске теологије Како је изгледала верска, тачни- 
је црквена структура богумила2 Константин Јиричек каже како се "у Бу- 
гарској, трагови јерархије ове секте опажају у ХП веку; епископ јеретика 
у Сердики зове се аЕфи', а исто тако доцније у Босни ајед' или дид". 
"Патаренски свештеник звао се у Босни, у ХГУ-ХУ веку, сшројник (уп- 
равник); виши степен био је госш, а нижи сшарац" (Јиричек, К. 1978, [: 
128, 129). Богумилски "старешина звао се дјед", који је "живео у близини 
владаоца, бана а доцније краља. Монаси (стројници) подељени беху у два 
реда, у више госше' и у ниже сшарце'" (Јиричек, К. 1978, 1: 277). 

И Сима Ћирковић у својој студији о средњовековној босанској др- 
жави говорећи о феномену религије, указује и на место и улогу богумил- 
ске цркве. Поводом структуре верске хијерархије у овој цркви каже сле- 
дећа: старешинство цркве поверено је "Ђеду", који је имао улогу врхов- 
ног поглавара, тачније, као највиши у хијерархији носио је обележје епи- 
скопа. На нижем нивоу еманације, дакле, као другостепени субјект у ни- 
зу, излазили су се тзв. "госши", док је трећи ступањ у хијерархији припа- 
дао "сшарцима" (Ћирковић, 1964: НО). Из овога можемо наслутити да је 
и у Македонији, као и у Босни, и Херцеговини, где су утицаји богумил- 
ских схватања били запаженији, и у топонимији било одјека, посебно на 
просторима са знатном висинском разликом, а који су били фиксирани за 
одређене религијске редове. 

У Македонији налазимо неколико индикативних топонима један до 
другог у сасвим непосредној близини: Сшарец - 6 км. - Бабуна пл. и извор 
реке Бабуне - У, км. - Богомила. Исто тако топоним Сшарац јавља се у 
Македонији у госиш-варском крају; у околини Прилепа се налази пар: 
Деда - Баба; а на простору Штипа: Баба и Дедино. 

У Босни је, у околини Кладња, Сшарић. Међутим, и на потезу за- 
падне Србије, Црне Горе и Херцеговине уочава се присуство богумилске 
традиције. Тако у околини Сјенице и Пријепоља наилазимо на топоним 
Сшарац; у околини Пљевља и Пријепоља налази се пакет занимљивих 
топонима који имплицирају богумилску традицију: Дедовак - Тосшеч - 
Богомоле - Богомиле. Сшарац је и у Иванграду, Сшарче и Сшарац су у 
Даниловграду, а у Бијељини је Сшарчево брдо; Сшарчићи су код Више- 
града, а Сшарчева коса код Добоја. 

На нашем простору су присутни и следећи облици топонима Дед и 
Ђед: у Пљевљима је Ђедово иоље; Ђедов до у Даниловграду; Ђедова во- 
да и Ђедова врба у Вишеграду; у Иванграду је Деда; у Добоју Дедич; у 
Гацком су Ђед и Дедов до. Баба и Ђед у Херцеговини, близу Невесиња, 
Гацког и Никшића; Дедин брег је у Сарајеву; у Коњицу је Деде; Дедов до 
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је у Гацком; у околини Сиска је Ђед - место и врх; у Макарској је Дедић; 
код Омиша је топоним Деде а код Шибеника Дединце итд. 

Када је реч о топонимима са основом "тост" или "гошт", поред поз- 
натог града Госшивара налазимо и следеће облике: у Пироту Госшуша; у 
Охриду је Велгошши; у Куршумлији Белогош и Белогошки п. у Дани- 
ловграду је Сјерогошће; Тошшац у Никшићу; Даљегошша у Ваљеву; у 
близини Књажевца је Ргошше; у Сјеници Госширадиће; Госшина у Дани- 
ловграду; Госшојевићи у Никшићу; Госшшња брдо, В. М. Госшшва у Ви- 
шеграду; Госшичај у Горажду; В. М. Госшиљ у Дервенти; Госшићи у До- 
боју; Госшовићи у Варешу; Вогошћа у Сарајеву; Славогосшићи у Треби- 
њу; Дрногосш и Госшино брдо у Мостару; Госшиљ на Стону; Згошћа у 
Варешу; Љубогошша у Кладњу; Доброгошће у Коњицу; Врашогош бли- 
зу Невесиња, Гацког и Требшња; Живогошће, Црногошће и Госшинац у 
Макарској; Госш у Сшљу; Госшовача у Госпићу; Госшово иоље и Госши- 
њац код Делница; Госшине код Новог Места; Госшече код Крања; Гос- 
шинчник и Госшичек код Љубљане; Госшење код Птуја; Гошчаве код 
Загреба. 

Како се може приметити, поменуте форме: деда, госш и сшарац - у 
топонимији преовлађују пре свега у Македонији, као и на простору за- 
падних српских земаља - у Босни, Херцеговини, Црној Гори и Далмацији 
- делимице у Словенији и Хрватској. Под претпоставком да су се помену- 
ти митски ликови одржали у преосмишљеној форми у "богумилству", 
могло би се закључити да је богумилство једну древну словенску тради- 
цију, у којој су култ Деде и Радогосша били знатно присутни, преобрази- 
ло, додуше, за своје потребе, и тиме им продужило егзистенцију што би, 
без сумње, под копреном католичке цркве, свој основни смисао сасвим 
изгубили. На простору источне Србије, међутим, доминантнији је ТЗВ. 
хтонски лик "Баба" - који се, додуше, јавља и у западним српским краје- 
вима. Ипак, његово је присуство на исшоку знатније. То говори о жила- 
вости одржавања матријархатског, дакле, и хтонског модела митологије 
што је омогућено снажним присуством староседелачког дионизијско- 
трачког култа. 

И још нешто. Да је "Дед", односно "Ђед" заузимао високи ранг у 
древној српској (словенској) религији, могу посведочити бројне синтагме 
према којима су "Словени Дајбогови унуци". Дакле, Дајбог је Деда Сло- 
венима! Налазимо их у старим документима: Слову о иолку Игорову и 
Велесовој књизи, као и у другим руским средњовековним списима, хрони- 
кама - аналима. Дакле Дед као поглавар богумилске секте био је далеко 
прихватљивији и ближи свести широких слојева јер се још и данас у про- 
стонародној представи Бог замшшња као "старац", "деда са брадом". Бо- 
гумилско учење је остављало далеко повољнији утисак него апстрактни 
учени појам Бога као Св. Тројства, како га је црквена догматика форму- 
лисала. Отуда популарност "богумилства" код широких слојева народа. 
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СЕЛЕКТИВНИ ПОЈМОВНИК АТРИБУТА 
СЛОВЕНСКИХ И СРПСКИХ БОЖАНСТАВА 


Анашема - "Уклето биће необично велике главе, малих очију, сит- 
них зуба као зупци у српа"; "тако се називају и сва зла бића (ђаво, ала, ве- 
штица, караконџула и др.):: По црквеним предањима, анатема је безбож- 
ник, отпадник од Бога и све што је уклето од њега" (СМР, 1998: 9). У то- 
понимији "анатема" је озлоглашено место, често поред раскршћа где је 
народ правио "проклетију". То је и место које је црква озлогласила, а на 
коме је, може бити, раније постојао култ (храм и идол) неком древнијем 
словенском, односно српском божанству. Сада је добило сасвим негатив- 
ну конотацију. 

Бик - атрибут божанства плодности, најчешће хтонске провенијен- 
ције, какав је био Белее, Волос, или у грчкој митологији Дионис, као 
"бог-бик", тј. као "онај који једе бикове". 

"Близанци - према народном веровању, две особе које имају натпри- 
родна, мистична својства. Зато је њихово учешће у неким ритуалима зна- 
чајно за успех, као што је, на пример, 'вађење' ('извијање') живе ватре 
или оборавање села ради заштите од болести која се замишља и као пер- 
сонификовани демон" (СМР, 1998: 38). 

"Богиша (115 гегтташса) - "стоји у вези са богом (зшттиз дец5), гро- 
мовником Перуном". Она се бере на "Спасовдан, а тај дан (или неки из те 
сезоне) могао је некада припадати Перуну". У "Дубровнику постоји сла- 
ва Богиша, везана за култ светог Петра Богишара" при чему је "свети 
Петар имењак Перунов", те је име Петар "епиклеса бога кога је свети 
Петар наследио"; најзад, биљку "богиша - која је тог дана освећена раз- 
носи народ купама да би га она чувала од грома" (Чајк., ТУ, 1994: 30). Оно 
што је Чајкановић пропустио да каже јесте следеће: Спасовдан увек пада 
у чешвршак - дан који је посвећен Богу громовнику, Перуну, а тако је и 
са Тором, Перкунасом. Дакле, све води томе да је богиша, односно перу- 
ника, бшљка посвепена Перуну. "Спасовдан се налази међу празницима, 
када се изводи обред за осигурање кише. Негде су играле и перперуде" 
(БМ, 1994: 340). Миленко Филиповић је забележио у својим теренским 
истраживањима како се у Дуброачкој жупи богиша "гаји око кућа стога 
што, по народном веровању, ако ње има у башти, неће ударити гром у 
близину". И прекомурски Словенци уместо да кажу "гром је ударно", ве- 
ле: "Перун је ударно" (Чајк., ТУ, 1994: 222). Осим засеока у Крушевачкој 
Жупи "који се назива Богише" (СМР, 1998: 40), на нашим мапама има и 
већих насеља са овим именом, као и са именом "перуника". 

Богумили - Пашарени - Бабуни - Павликијани - Припадник богу- 
милске јереси, која се још зове и бабунска вера. 

Божур (Раеотша г#епипа) - у неким крајевима исто што и перуника и 
богиша. "На купрешкој висоравни гаји се и Перуново цвеће перуника, 
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али њу овде не знају под тим именом, него је зову - божур. Божур гаје ис- 
пред кућа као и богишу у Дубровачкој жупи |.... Све донедавно узгајао се 
једино божур (перуника), што није чињено из естетских него из религи- 
озних побуда" (Бајић, 1995: 34). 

Бор - "Бор, бора, м. [..] 2. у заклињању говори се мјесто Бог: бора 
ми! Не умри, синко, за бора! - Теби бору, дите Николица - О боратк дра- 
ги господару". "Бора, ф. у пјесми мјесто бор: Паде момче за бору зелену" 
(Караџић, 1852: - 37). "Реч бор у значењу бог могла се чути у Херцегови- 
ни и у крајевима западније од ње приликом заклињања, на пример 'бора 
ми" (СМР, 1998: 60). "Бор готово код свију народа представља бесмрт- 
ност душе и вечност". "Значајно је, што се у нашем народу често чује бор 
умести бог. Тако се нпр. чује у заклињању, уверавању и проклињању: 
борме место Богме, шако ми бора место тако ми Бога |... На први пог- 
лед изгледа, као да ово потиче отуда, што је наш народ нерад да одвећ 
често помиње божје име, па се по неопходности његова помињања хвата 
сличног имена". Ипак, Софрић сматра да није реч о томе да је име Бога 
табуисано, већ да се у овој форми "скрива наиван компромис између 
многобожачког обожавања дрвећа и хришћанске вере". Па и када се у 
народној песми хајдук "Богу моли иод јелом зеленом" - а јела је слична 
бору, и у томе треба гледати на компромис "између старе многобожачке 
вере и новије хришћанске". Тако је Бор сеновито дрво, он се сади на гро- 
бовима, а каткада је наш народ у прошлости своје претке "сарањивао под 
корење којег омиљеног дрвета" (Софрић, 1990: 17, 23-24, 25). 

"Брада је симбол мужевности, хабрости и мудрости. 1. Ведски бог 
Индра, Зевс (Јупитер), Посејдон (Нептун), Хефест (Вулкан) итд, јунаци, 
богови, владари и филозофи, сви се углавном приказују с брадом. Једна- 
ко тако и јеврејски и хришћански Бог" (85, 1987: 60). У нашој традицији 
плетење "Богу браде" - то најбоље потврђује. Лик трачког хероса - гос- 
подара подземља често се приказује као брадаши, сшарији човек, а такав 
је био и Дионис, кога, не случајно везују са Белесом / Волосом - словен- 
ским, такође брадатим божанством, кога, опет, вевина истраживача сма- 
тра хтонским ликом, насупрот Перуну - соларном лику. Руси плету "Ве- 
лесову - Волосову браду", а Јужни Словени "Перунову браду". 

Висибаба (ваја ћив туан5) - "Према етимологији изгледало би да 
цвет стоји у вези са женским божанством Бабом: висибаба је пролетњи 
цвет раг ехсеЏепсе, а Баба је божанство које се нарочито у пролепе мани- 
фестуј“ (упор. 'Бабу с јарцима', из фебруара, Бабу Коризму, бабу из кар- 
невалскихдана...). Бере се ритуално на Ђурђевдан" (Чајк., ТУ, 1994: 57-58) 

Во - "во или бик је животиња Дионисова |..] и припада горњем све- 
ту" (Чајк., 1, 1994: 429), али и Волосу. 

Врана - углавном из рода птица, али у изведеници Вранац, Врањак - 
имплицира коња хтонске, црне конфигурације. Етимолозима и митоло- 
зима који се баве топономастичким проблемима остаће, по мом мишље- 
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њу, отворено питање откуда толика учесталост топонима са основом 
"Вран", "Врањско", "Врање". 

Врх - Према веровању Јужних Словена "врхови брда и планина ста- 
ништа су вила загоркиња" као и божанстава, па се због тога врхови мно- 
ги брда у Србији зову Вилино коло, Вшље коло, односно Богданица, Бог 
и ел. Како наш народ верује да се на "врховима брда небо ослања на зем- 
лРу" те се види читав свет, следи и веровање, и с њим култна пракса, "да 
су врхови брда и планина станишта божанства. Тако на врху једног брда 
седи божанство сличено у старца" (СМР, 1988: 116), на другом је то "Ба- 
ба" - на врху од преко 1700 метара - на Старој планини. 

Гавран / Тарван - птица која је весник лоших догађаја по заједницу, 
братство, породицу. Гласоноша погибије јунака, војски. 

Глава - Често се у топонимији јавља атрибут "глава", попут израза: 
Тро-тлава, Три-глава, Бабина глава, Свињска глава, Бела глава, Црна 
глава, Мачкина глава, Бивоља глава, Мечја глава, Рудина глава, или про- 
сто Глава. Овим се, очито, скреће пажња на један важан део тела, који је 
"кошчат" и у коме се (в. "кост") седиментира "душа" бића које је импли- 
цирано првим термином синтагме, и које има карактер "божанства", као 
трајне структуре. 

Глух - као атрибут корелира са "хтонским", у смислу "глувог доба". 
Он се налази на црти атрибута хтонских божанстава, које прате јоши 
хромосш и слеџило. Тако су и "Глушци" приписивани хтонском митском 
лику Тројану. 

Госш - "сваки путник и сваки просјак може бити у ствари преруше- 
но божанство" (Чајк., 1, 1994: 276). "Наш народ у сваком госшу усишше 
гледао је евентуалну епифанију покојног деифицираног претка". Некада 
је народ "у просјацима гледао евентуалну инкарнацију тих деифицираних 
предака". (Чајк., 1, 1994: 282-283). 

Девеш - симболизује плодност, као и рупа на "коњском хлебу" или 
"пробушеном камену". У Бугарској се девет ораха стави око рупе на 
"пробушеном хлебу" за време Тодорове суботе. 

Дуб - "Дуб" је друго име за "храст" (аџегсиз гобиг, аџегтсив сегш5) - дрво 
посвећену богу громовнику. Како се о Бадњем дану ложи "бадњак" - хра- 
стово дрво - посвећено Богу ватре - огња, није случајно што се "гранчица 
са дуба (границе) забада у обредни хлеб који се на Бадњи дан меси за 
"младога бога" (Чајк., ТУ, 1994: 253). "Код Старих Литванаца дуб беше 
посвећен богу грома и буре Перкуну (Перуну) коме су у светоме лугу 
оган> подражавали. При непогодама Стари Пруси падали су на колена 
пред дубом, молећи се Перуну, да их непогода прође. А за летњих суша 
од њега су тражили кише, падајући опет на колена пред дубом, његовим 
дрветом" (Софрић, 1990: 90). Укратко: Дуб и Храст станишта су бога Пе- 
руна - громовника, тачније Бога високе компетенције. И наше процесије 
за добијање кише као да су повезане пре свега са Перуном. Исто тако, 
као да додолица симболички приноси себе на жртву богу Перуну. 
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Жаба - се не убија. Према жаби се има готово исти однос као према 
"чуваркући". Када би се убила, неко би у кући страдао. Често се деца 
плаше да ће им, наводно, "умрети мајка" ако убију жабу! И она, као и 
"чуваркућа", живи испод прага. Овај манистички карактер указује да је 
жаба код српског народа у прошлости могла имати већи значај у верова- 
њима, по карактеру готово исти као и вук и змија. Бременом се то веро- 
вање изгубило - да ли због географске конфигурације терена. На рани- 
јим стаништима, живећи крај великих мочвара, жаба је доиста била стал- 
ни пратилац народа. Код Бугара је жаба "симбол подземне влаге". Она се 
"користи и у обичајима за добијање кише, у обреду Пеперуда и Германа" 
наиме, жива или мртва жаба "стави се на главу девојке-пеперуде" (БМ 
1994:117). 

Запис - "култно место са освећеним дрветом, или каменим стубом, 
или крстом код којег се држе молитве (богомоље) о заветним данима" 
(СМР, 1998: 188). 

Зуб - У једној нашој легенди о "гоздензубу", приповеда се како би 
децу која су рођена у "крвавој кошуљици" - те да не би постала "вампи- 
рима" бабе провлачиле кроз "гвоздене зубе". Малоруси су чак плашили 
малу децу да не одлазе у врт јер их тамо сачекује железна, гвоздена баба. 
У пракси становништва источне Србије болесну децу би водили на рас- 
кршћа и ту их подвргавали магијској операцији "провлачења кроз вучја 
железа" - која сасвим подсећају на "гвоздене зубе". Како ту магијску рад- 
њу обавља "старија жена", и с обзиром на то да се очекује позитиван ис- 
ход јер на "раскршћу" код Срба, као и Грка и Немаца, столује моћно 
женско божанство - код Срба "Баба" или "Жива" - лако је успоставити 
паралелу измећу два обреда са истоветним смислом и магијским учин- 
ком. Дакле, "зуб" је симбол "трајности" -- као год и "железо", и ми видимо 
како у било којој конфигурациеи "ритуса": баба - зуби - косш - железо и 
шрајносш иду заједно, и често су повезани са децом или са атрибутима 
који им припадају. На мапи 19а поред топонима: Бабин Зуб налази се 
Дојкино врело и нешто даље До/на бара. Види "Кост". 

Јарац - симбол плодности, повезан са соларним божанством, пре 
свега Перуном. Фрејзер је забележио како је "главни бог Литванаца био 
Перкунас или Перкунс, бог грома и муње |... За време суше, кад им је 
требало кише, жртвовали су богу грома, дубоко у шуму, црну јуницу, ир- 
ног јарца и црног петла" (Фрејзер, 1, 1992: 222). 

Јела - Крива јела - "С обзиром на огромну величину, дуговечност и 
лепоту [...] није чудо што је за јелу могло бити везано религијско пошто- 
вање"; јела је "сеновито дрво", а у песмама народним "девојка се упоре- 
ђује и идентификује са јелом" тако да се јела "као симпатетичко дрво, са- 
ди и негује уз девојку", а у погребном култу, свакако због дуговечности и 
лепоте, због женствености "она се сади поред гробова |... У народној 
приповетки о гоњеној жени душа подављене деце привремено се склања 
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у јели" (Чајк., ТУ, 1994: 106). Софрић додаје како у северној Немачкој 
"венчани млади пар носи гранчице од јеле", док се "у Хановеру беле не- 
деље жене шаљиво бију грањем од јеле" (Софрић, 1990: 130). Било како 
било, "јела" је повезана са ритуалима у којима се помиње "жена", одно- 
сно у обредима који имплицирају плодност. Задатак је митолога да ис- 
траже смисао топонима који се често појављује на нашим мапама "Крива 
Јела". Да ли је, можда, овај топоним у некој вези са легендом о Девојач- 
ком скоку, односно са топонимом "Скочидевојка"2 

Калуђер (5 сегташса) - трава "перуника" се у народу зове: "боги- 
ша", "сабља", "небески цвет" али и "калуђер". Чајкановић каже: "Боги- 
ша, Зећмеге (ш5 гегташса). Богиша, перуника, калуђер" (Чајк., 1985: 
33-34). Често ћемо у нашим митолошким мапама сусретати имена "калу- 
фер" и "сабља", која су повезана са древнем српском и словенском рели- 
гијом. У том смислу термин "калуђер" је, према овом тумачењу, мање 
повезан са хришћанском религијом. Култ "богише", "перунике" посебно 
је присутан у Херцеговини, у долини Неретве, где се и сам топоним "Ка- 
луфер" може наћи на мапама. 

Ковач - Сварог, као сунчани бог, упоређиван је са Хефесом - бо- 
жанским ковачем. Иначе, ковачки занаш је атрибут врховног српског 60- 
га јер је реч о једном од његових послова који је, доцније, пренесен на ђа- 
вола. Од створитељевог ударца у наковањ излећу искре-муње. То је од- 
лика Перуна. 

Кожа - симбол Белеса / Волоса. " кожа и кожух код свих Словена 
знак богатства и облођа; због тога су невесту, када је први пут ступила у 
нови дом, покрили кожухом или вуном" (Мај, 1940: 16). 

Коза - према српском веровању "нечиста животиња коју је ђаво 
створио". У антици, пак, симбол плодности, жртвена животиња Диониса, 
и атрибут је његовог култа. Код Бугара се праве у виду козе кукерске 
маске, у обреду који су повезани са дионизијским свечаностима, и симбо- 
лизују плодност. 

Козлик - Одољен (Ушетапа ојпстаћ“. Како се код нас јавља доста 
топонима са основом "Коза", овде наводимо једну траву, у нашем народу 
познату као "одољен", која се код Руса зове козлик, а код Пољака козјел. 
Иако у различитим именима, митска и магијска симболика у ритуалу у 
коме доминира ова трава, истоветна је. У "одољену" се скрива заштитна 
снага, снага која пре свега "одољева" злим утицајима, њоме се младенци 
штите од урока, вештица, ђавола. Код Срба је она и добар апотропејон: 
"Свакој трави вјештица одољела, само није оману и одољену"; "Да зна 
женска глава, / Што је одољен трава, / Свагда би га брала, / У пас ушива- 
ла, / Уза се носила" (Софрић, 1990:171). Једном речи, овом се травом као 
заштитном моћи користе младенци, девојке и жене, чиме се наглашава 
њена повезаност са "јарчевом" снагом као оплодном, повезаном са 6о- 
жанством плодности. 


146 


ЕТИМОЛОШКИРЕЧНИК. 


Колено - в. "Кост". 

Коџишњак (азагшт еџгораешт) - "Биљка са јаком спасоносном сна- 
гом. У њему се купају 'здравља ради". Копитњак се "бере на Биљани пе- 
так |...] и уочи Ђурђевдана |...) и меће (обично са ускршњим јајетом) у не- 
начету воду, у којој ће се на Ђурћевдан купати |... Девојке се, берући 
цвеће на Ђурђевдан, највише труде да нађу крстати копитњак, јер ће он- 
да момци коинеши за њима |... Копитњак употребљавају и нероткиње у 
врачањима за децу. Такве жене рано ујутру заите воде с баре или реке 
где се напио жути бик, метну у њу копитњак, и окупају се при отвореним 
вратима и прозорима" (Чајк., ТУ, 1994: 118). Ова трава се још зове: "ко- 
питник, коњско копито, копита, копитница" (Софрић, 1990: 142). Речју, 
копитњак се бере уочи Ђурћевдана, то је трава која је магијски повезана 
са плодношћу па је девојке беру да би приволеле младиће да се њима 
ожене, као што се у води у коју се ставља копитњак купају и нероткиње. 
Уосталом, и мушка и женска деца се купају у води у којој су стављени ко- 
питњак и ускршње јаје. Чињеница да се за време Тодорове суботе, почев 
од раног јутра, женама строго забрањује да перу своје косе и купају децу 
- док нису коњи пројахани говори о митолошко-магијској вези копитња- 
ка - и Тодоровог култа. У топонимији треба видети у каквој су вези атри- 
бута са основом "коњ" и "копитњак". "Корујопосв: буг. коиишшник м. р. 
'бшњка копитник, копитник Азагит еџтораешт (БТР), србх. диал. коитш- 
ник м,р. исто (РСА Х, 212; РЈА У, 301: 'Може бити и прасл. ријеч') |...) 
србх. Корипакм.р., [...] кошшњача ж.р." (Словарђ, 11: 37-38). 

Коирива (игиса џгеп5) - "Коприва има јаку апотропејску моћ |.... Љу- 
ди се о Ђурђевдану ките и међусобно ударају копривом ради здравља |...!. 
Нарочито је коприва позната као утук против грома |... Срби, кад први 
пут у пролеће загрми, ките се копривом |...] такоће се, у том случају, и ве- 
риге ките копривом, да не би гром ударно у кућу |... Врло је раширена 
пословица |... 'Неће гром у коприве"! На Ускрс људи се причесте вином 
и хлебом, што представља део хришћанског ритуса. Међутим, у давнини 
су се Срби причешћивали "и копривом (ирвобишни тиз...), и то најпре се 
причести домаћин, па онда сви мушки, па сви женски у купи. Онај који се 
причешћује окрене се исшоку", три пута се причести и сваки пут "окрене 
се у круг" (Чајк., ТУ, 1994: 118-119; 121). Несумњиво, коприва је атрибут 
соларног божанства: исток, Ђурђевдан, апотропејско средство од грома, 
круг који се чини код причести говори да је посвећен Перуну или божан- 
ству које се везује за велики пролећни празник. 

Косш - На нашим мапама лако се може увидети да постоје бројни 
топоними у којима се за име "Баба" - која представља велико словенско 
женско божанство - везују следећи атрибути: Бабин зуб, Бабин нос, Ба- 
бин кук, Бабино колено, Бабина глава. У томе је реду и Баба рога - син- 
тагма које нема у нашој топонимији. Иако је на први поглед тешко рас- 
тумачити значенље ових синтагми, ипак запажамо нешто што је констант- 
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но; за име "Баба" углавном се везују делови тела - као њени атрибути - 
који представљају део скелета, "кошчатог" дела, и то: "кук", "зуб", "коле- 
но", "глава". Ако прихватимо став да је "од свих веровања о (органској) 
души најзанимљивије и, по својим последицама, најплодније веровање" 
оно по коме је, и не само код Срба, "душа везана за косши" (Чајк., УМ, 
1994: 72), из тога следи да се у наведеним топонимима, имајући при томе 
у виду резултате пажљивијег осматрања конфигурације терена за које се 
везују ови атрибути - синтагме, може уочити да су то "огољени" делови 
високих планина, на којима штрче речени атрибути божанства "Бабе". 
То је "Бабин зуб" (1758 м) - на Старој планини, код Калне, а три се следе- 
ћа: "Бабина глава" (816 м), сам топоним "Баба" (645 м) и "Бабин нос", на- 
лазе у захвату Сврљишких планина (има их, такође, у Словениеи и Босни, 
у Македонији). Ову ће чињеницу, држимо, сасвим лако моћи да уочи и 
сам читалац, прегледавши предочене мапе. Врло је учестала појава да се 
на терену појаве топоними облика: "Бабин кук" - или само "Кук", одно- 
сно "Бабино колено", "Бабин зуб". Другим речима, када се имају у виду 
сви поменути атрибути, као у Сврљишко-књажевачкој регији на пример, 
где се јавља густа концентрации ових топонима, ми имамо, уистину, ком- 
плетну ликовну конфигурацију скелета, кошчатог бића "Бабе": "главу", 
"нос", "зуб", "кук чија је карактеристика "кости": да одолева пролазности 
будући да је у њој седиментирана трајна, бесмртна душа овог великог 
словенског женског божанства. Реч је о лику "Бабе" какав је остао у на- 
родној књижевности, као "кошчата Баба", "Баба кошчатог колена", "Ба- 
бини зуби" и ел. 

Космаш - атрибут божанства плодности, посебно Белеса/Волоса - во- 
лохашиј - космаши, и с тим непосредно повезан медвед, као териоморф- 
ни лик Велесов. Исти је однос као и између медвед = онога којкмед-вади. 

Криво / Крње / Кусо - и на тој црти: Криви до, Крница, Крња Јела, 
Грба - атрибути хтонских митолошких ликова, каткада и ознаке богова и 
богшња високог ранга као што је, нпр. Хроми Даба својеврсна епиклеза 
Дајбога кога Чајкановић сматра старинским српским врховним богом (В. 
Јела, Баба, Кост). 

Кросно - врашило - део разбоја за ткање, а користи се у бројним ма- 
гијским обредима чији је смисао стимулисање плодности, рађања и влаге. 

Кук - в. "Кост". 

Кукла - атрибут хтонских божанстава, пре свега Бабе, али се доводи 
у непосредну везу и са демонским 7одорцима, посебно за лик хтонских 
"митских коња". У Бугарској постоји топоним: Тодорини кукли, Тодоровм 
куклвг (Види мапу бр. ТУ). 

Магарац -"магарац!...|представникједок>его света" (Чајк., 1,1994:429). 

Мач и Мал - Словени су у лику бића са маљем или са мачем у руци 
замшшрали и самога Перуна, који ударцем у наковањ производи искре - 
муње. 
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Мешла - "Она је у служби разних демона (вештица је јаше, куга је 
држи пред собом) и штити од њих (од море на пример, ако је иза врата и 
наопако окренута, или од бабица...). Употребљава се при бајању и поми- 
ње се у басмама против болести". Постоји старо српско веровање о "са- 
мониклој (пољској) метли, коју су |...] на Св. Илију, кад излази сунце, ри- 
туално брале старије жене, 'толе, расплетене косе', и 'остављале је више 
врата као одлично средство против урока' и за заштиту новорођенчади" 
(Чајк., ТУ, 1994: 260-1). Дакле, метла је заштитно средство, њоме се гоне 
зли демони, али је повезана и са Перуном, коме делом, посвећена. Бере 
се на Св. Илију, који је заменио Перуна. Девојке је морају брати ујутру 
"кад излази сунце"! 

Меа - атрибут медведа - као хтонске, култне животиње. Живанче- 
вић каже: "Медвед, божанство које се дуго одржало, постаје због табуи- 
сања свог имена: Волос, од влас, длака, вуна, бунда, као што је и медвед, 
због табуа, постало од медојец". У фусноти додаје: "Реч медвед настала је 
од теа + (ош) вбдашљ = јести мед, санскритски - медхваш" (Живанчевић, 
1963: 41). И "медвед" и "мед" су атрибути Волоса / Белеса. 

Нос - в. "Кост" 

Обешеник - чест топоним на српском етничком простору, посебно у 
Босни и Херцеговини, Црној Гори, средњој и јужној Далмацији, који, ка- 
ко изгледа, крије трагове нарочите обредне праксе, попут оне о Девојач- 
ком скоку, но за чији митолошки садржај, који топоним "Обешеник" у се- 
бикрије, нисмојошу стањуда дамо потребан, задовољавајући коментар. 

Орао - код Словена света птица, "симбол неба, сунца и светла" (МБ, 
1994: 245). У бугарској митологији исто што и српски змај: лети испред 
градоносног облака и наводи га да сручи град на простор изван насеља 
које штити. И код Срба су змај и орао структурно истоветни. 

Рог - је "са митолошке тачке посматрања симбол мушког начела и 
начела плодности. Рог је атрибут и неких хтоничних митолошких лико- 
ва, повезан са идејом рађања и изобшња". Утолико је на шрачком иро- 
сшору, повезан са Диониским култом (БМ, 1994: 299). У нашем случају, 
рог је пратилац соларних божанстава - Световида, Јаровита, Перуна. 

Свашовско гробље - топоним који указује да су се на том месту по- 
тукли двоји сватови, и на истом месту сахрањени. Чест топоним у Срби- 
ји, Црној Гори, Босни и Херцеговини. Ове су се туче и погибије према ту- 
мачењу етнолога дешавале стога, што се две сватовске поворке, као и 
поворке коледара (чијих гробаља, такође, има), понашају као две, мито- 
лошки и култно гледано, непријатељске трупе. Коледари су, као и чауши 
У групама сватовских поворки, маскирани. Маскирана лица су носиоци 
Душа предака тако да у том обичају, слутимо, столује неки дубљи мито- 
лошки смисао, не сасвим јасне конфигурације. Да ли се може претпоста- 
вити да су се поменути крвави "судари" одигравали на "раскршпима" - 
као местима прелаза, и тиме тумачити као сукоб или судар двеју демон- 
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ских сила, једне која прижељкује "невестин" прелазак у нови патријар- 
хални култ - мужевљевог дома, и друге која се томе противи7 И чин от- 
мице девојака запаженији је на динарском простору, где је патријархат- 
ски синдром доминантније изражен. 

Седло - атрибут сунчаног божанства - Световида, Перуна, Јаровита. 
"Седло 'седло', пл. седла, укр. зио, струсцрксл. седло |...|, стбуг. оседвла- 
ши (Супр.), буг. седло, српх. седло, слов, зефо, чеш. словач. зеа!о, пољ. 
чодо, тлуж. зедо, длуж. задо, полаб. зеди. 1 Изворсл. сефљло или седло 
(због укр. ;, руск. укр. 4), сродан са готе, 5145 'седиште, столица" (Уазтег, 
2,1953:601). 

Секира - атрибут врховног бога, који је уз све то соларног каракте- 
ра, и која се користи у бројним магијским радњама у борби проти злих 
демона: против града - које предводе "але", против "бабица" које напада- 
ју породшу и новорођенче и др. У херменеутичкој топономастици атри- 
бут "секира" тумачи се као атрибут божанства високог ранга: Перуна, 
Троглава, Световида, Белеса, Хорса, Јарила. 

Сшрела - атрибут соларног и ратног божанства. Код Јужних Слове- 
на то је атрибут Перуна, бога громовника. 

Три - у српској митологији и демонологији врховна божанства, од- 
носно демони, редовно се појављују у скуповима по три, у виду тројства, 
или су повезани са трима силама, главама: "ТГро-глав" / "ГТри-глав", "три 
виле", "три суђаје", "Трајан"; али исто тако и митска и демонска бића са 
изразито негативном и хтонском структуром и функцијом: "троглава аж- 
даја", "троглави Арапин". 

Ушорак - несрећан дан за почетак ма каквог посла: у пољу, пре све- 
га. Децу која су рођена у уторак очекује несрећа у животу. "Уторак је 
дан магије: тада се највише баје, врача и набацују чини"; уторком се избе- 
гавају венчања, крштења деце (СМР, 1998: 451), а код Бугара и "сексуал- 
но општење" (БМ, 1994: 71). Верује се да је најопаснији "црни" или "луди 
уторак" у време Тодорове недеље. 

Храсш: "Ова врста дрвета готово редовно је у Србији била запис' 
[.... По неким веровањима, храст или дуб је демонско дрво". "Гранчица 
са дуба (границе) забада се у обредни хлеб који се на Бадњи дан меси за 
'"младога бога" (Чајк., ТУ, 1994: 253). Дакле, храст је дрво посвећено Пе- 
руну, а као "запис", у форми првобитног храма, он симболизује и стани- 
ште врховног бога. 

Хромосш - Саката бића, дакле, и "хроми вук", "хроми кон." у бити 
су симболи Месеца, лунарног култа. 

Цер - У српској митологији "има цер изванредан значај: он се често 
бира за запис" кад се "приликом епидемија извлачи живи огањ, испод жи- 
ла цера копа се ирокои, кроз који ће се провлачити људи и стока"; цер се 
"узима за бадњак", а и церова гранчица се уноси, осим Бадњега дана и на 
Св. Игњата. "У околини Белеса има један стари цер, који народ сматра за 
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светињу, и нико се не би усудио да га посече или оскрнави. Народ долази 
код њега сваког четвртка од Ускрса па до Спасовдана, пре сунца, пали на 
њему свеће |... Кроз једну шупљину у њему провлаче се нероткиње да би 
зачеле" (Чајк., ТМ, 1994: 209). Једном речи, везивање цера за Бадњи дани 
ватру која се пали за Св. Игњата - Игњаш - Топ: добро кореспондирају 
језички и митолошки, најзад, цер као дрво пред којим се моли сваког 
чешвршка од Ускрса до Спасовдана говори да су и четвртак и Спасовдан, 
односно ранији неки велики пролећни празник који пада у то време, били 
посвепени Перуну, божанству Огња. 

Чешвршак - Заједно са понедељком сматра се као срећан дан за по- 
четак било каквог посла. У крајевима где су сачувани прежици древних 
словенских култова, пре свега Перуновога, чији је посвећени дан "четвр- 
так", када су овоме божанству приношене жртве, четвртак је и данас 
очуван као "празник" - као дан када се људи окупљају; то је пазарни дан, 
и људи не раде у пољу. Тако је у Сврљигу, где постоје трагови култа Пе- 
руна, као и Световида, "четвртак нерадни дан", тачније, то је "пазарни 
дан" који има карактер свечаног дана. Узгред да додам, на удаљености од 
2 до 5 км налазе се следећи топоними, односно могући атрибути помену- 
тих митских ликова: Перинашица - врх на Сврљишким планинама, село 
Перши поред Вишановца, Виденова дувка., атрибути: Коњарници, Пеш- 
ловац, Пешлово Брдо, Кобиљача, Седлар. 
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ТАБЕЛЕ УЧЕСТАЛОСТИ ПОЈЕДИНИХ 
ПАРОВА ТОПОНИМА НА ПРИЛОЖЕНИМ МАНАМА 


Табела 1: Табела учесшалих иарова шоионима са основами које 
имилицирају Пар: Перун - Свешовид, или би шакав иар 
могли имилицираши 








бр. мапе Перун/Илија км Вид/Вит 
30 Перуника 0.5 Витуш 
75 Илијина глав. 0.5 Видуша 
103 Илијино бр. 0.5 Витасовићи 
22 Перина ливада 0,5 Видовача 
78 Пер 0.5 Видовићи 
14 Св. Илија 1 Видим 
22 Перина ливада 1 Видојевица пл. 
137 Перњаворски п. 1 Св. Вид 
36 Перовица 1 Витош 
16 Петрусна Вас 1 Шт. Вид: 
74 Илина глав 15 Видољут 
67 Перин кук 15 Витош 
48 Св. Илија 15 Витолине 
118-119 Пирман врх 15 Св. Вид 
118-119 Пирман 15 Св. Вид 
81 М. В. Пируша 15 Св. Вито 
102 Перасов јарак 15 Витуњ 
45 Перањ до 15 Видов Поток 
95 Илина глав. 2 Видаков кук 
75 В. Илија 2 Видуша 
17 Св. Илија 2 Видлич 
Зба Перац 2 Видићи 
108 Перенићи 2 Ведеж 
81 Петров врх 2 Св. Вид 
112 Петруш врх 2 Видашић 
125 Перцетов хриб 2 Шт. Вид 
53За Перуника 2.5 Д. Г. Витаљевићи 
19 Илинци 2,5 Виткин дел 





У овимтабеларним прегледима обухваћени су парови топонима са основом: 
1) Пер / Пир / Пар - Вид / Вит; 2) Пер / Пир / Пар - Бог / Бож; 3) Вид / Вит - Бог / Бож 
и 4) Пер / Пир / Пар - Трескавац (или неко слично значење). Реч је о оним паровима 
који се налазе у овде приложеним мапама, одређене размере. Сасвим је извесно да је 
број ових парова знатно већи, када би се обухватио читав јужнословенски простор, а 
да не говоримо о мапама крупније размере, односно вредности које су пронађене у 
микротопонимским истраживањима. Ознака (км) указује на растојање између два то- 
понима. Хијерархијапаровау свакој од четири табеле није установљена према семан- 
тичкој вредности топонима, већ према растојању које је исказано бројем километара 
између парова. 
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П9а 
65 
65 


83 
108 
19 
31 
137 
78 
78 
96 
26 
102 
96 
102 
100 
13 


131 


Илинци 
Перца 
Перца 
Перун 
Перун 
Перин 
Перевићи 
Периш 
Перов врх 
Св Илија 

М. Пирићи 
М. Пирићи 
Перушић 
Пардушка р. 
Св. Илија 
Периновићи 
Перјасица 
Перлинац 
Пиршин брег 
Парчин 
Пернице 

Д. Г. Перушић 
Перун 
Перинатица 
В. Илија 
Илијина груда 
Перајица п. 
Перуче 
Илина глав 
Перинац р. 
Перинац р. 
Ман. Св. Илије 
Петрисина ј. 
Перишићи 
Петрина 
Петрина 
Перићи 
Перковићи 
Св. Илија 
Св. Илија 
Св. Илија 
Св. Илија 
Илињача 
Перинка 
Перин врх 
Перин кук 
Перина стр. 
Перкуша 
Петров врх 
Перун 


ко бз ко 
Сп Сл 


ЗОО Јјојоо јој 


пл ВУ ВВ ВВ ВВ В ВБ ~ В ВБ А ~ ~ 
А 4 


ИЈРАРАРЧИЗИЗИЧЧ 
Сл Сл Сл Сл сл Сл сл 
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Виткин дел 
Видотина 
Видаковић 
Витолиште 
Витолишка р. 
Видаци 

Ведеж 
Витановац 
Видрњак 

Св. Вид 
Витаљина 
Вита гл. 

Св. Вид 
Витош 
Витасов мл. 
В. М. Видовача 
Витасов мл. 
Видова пећ. 
Витна Вас 
Витково 
Видеш 
Видушић 

В. Витленица 
Виденова дувка 
Витоње 

В. Витленица 
Видан 

Вито 
Видоштак 
Видина гл. 
Виталиште 
Витолиште 
Видине 

Св. Вид 
Видовец, Петровски 
Видовец, Крапински 
Видина гл. 

Св. Вид 
Витановијш 
Видно 
Видотина 
Видаковић 
Витанове њиве 
Витал 

Витал 
Витобоља 
Витал 
Видовићи 

Св. Вит 
Видилица 
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Зба Перуника 5 Видићи 
75 Илино Брдо 5 Видуша 
72 Илијино брдо 5) Видно 
80 Илијино поље 5 Видоње 
74 Илина глав 5 Видово поље 
105 Перино било 5 Видина гора 
57 Параун 5; Витковићи 
118-119 Перичник 5 Св. Вид 
129 Пермански врх 5 Шт. Вид“ 
129 Перманшек 5 Шт. Вид“ 
112 Перлин 5 Видашић 
125 Зг. Шп. Пирниче 5 Шт. Вид 
127 Першево (Пиршево) 5 Шт. Вид 
71 Перишића бара 5 Видеж 
113 Д. Г. Пирошица 5 Св. Вид 
65 Илијаш 5.5 Видовићи 
91 Св. Илија 55 Св. Вид 
113 Перишче 55 Св. Вид 
91 Перишић 5.5 Св. Вид 
87 Перун 6 Видовача 
81 Паруница 6 Св. Вито 
30 Перуника 6 Видина стена 
30 Перуника 6 Видина глава 
131 Перкуни врх 6 Св. Вид 
72 Илина гл. 6 Видуша, Видушко поље 
75 Илина гл. 6 Видуша 
57 Илијина стр. 6 Видобаре 
56 Илијак 6 Видова гора, Видошић 
24 Илијина гл. 6 Витково 
48 Илијашевићи 6 Св. Вид 
и Св. Илија 6 Видашић 
137 Св. Илија 6 Св. Вид 
15 Св. Илија 6 Видибор 
47 Св. Илија 6 Битов До 
48 Св. Илија 6 Св. Вид 
85 Перишина кош. 6 Видоши 
85 Перишина кош. 6 Видовићи 
68 Перутац 6 Видовски гвозд, 
133 Перовец 6 Видеж 
136 Першавес, Першавески 6 Видички 
132 Пирхов бр. 6 Св. Вид 
96 Петрићева глав 6 В. М. Видовача 
135 Перићи 6 Видички 
26 Пардушка р. 6 Витоша 
54 Илијиана бара 6.5 Видовићи 
54 Илијиана бара 6.5 Витића бр. 
54 Илијиана бара 6.5 Витићи 
51-52 Перуника 6.5 Витковац 
54 Ђермани 6.5 Видовићи 
54 Ђермани 6.5 Витића бр 
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54 Ђермани 6.5 Витићи 
48 Илијино бр. 7. Св. Вид 
48 Св. Илија 7 Витоглав 
12 Свети Илија 7 Витанци 
12 Свети Илија 7 Витанско поље 
27 Перуника 7 Витковац 
56 Перац 7 Видова гора 
56 Перац 7 Видошић 
102 Петрунић Село 7 Видина лаза 
127 Сп. Зг. Перово 7 Шт. Вид“ 
129 Перјак 7 Шт. Вид“ 
137 Св Илија 7.5 Св. Вид 
64 Илијак 7.5 Витањ 
64 Перово 7.5 Витањ 
68 Перутац 8 М. В. Видова 
74 Илијина гл. 8 Витоње 
54. Илијиана бара 8 Видово бр. 
54 Ђермани 8 Видово бр. 
57 Илијина вода 8.5 Витковићи 
68 Перутац 85 Под Видовом (клб) 
93 Д. Г. Перушић 8,5 Видић 
29 Перуника 9 Видакова превоја 
66 Илијино бр. 9 Видеш 
87а Св. Илија 9 Видова гора 
87а Св. Илија 9 Св. Вид 
130 Шт.Иљ 9 Шт. Вид“ 
120 Перинкова Јама 9 Видеж 
118-119 Перово 9 Видем 
90 Св. Илија 9.5 Севид 
43 Илијино брдо 10 Видачица 
134 Илијевци 10 Видович 
134 Илијевци 10 Видем 
134 Илијевци 10 Св. Вид 
23 Илинац 10 Витача 
37 Перућица 10 Витаневац 
74 Перучина 10 Видоштак 
128 Пир чев врх 10 Шт. Вид 
69 Перница 105 Видак 
109 Перунковац п Видети 
75 Перине глав. п Видуша 
28 Иљска гл. п Витош 
75 Илија п Видуша 
79 Илијино бр. п Витош 
9 Св. Илија п Видуше 
16 Св. Илија (десно, не види се) П Видим 
108 Перун 12 Ведеж 
28 Иљска гл. 12 Витановац 
24 Паруновац 12 Витановац 
п Перчулица 13 Видуш 
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Табели 2: Табела учесшалих иарова 


шоионима са основами које 
имилицирају иар: Перун - Бог, или би шакав иар могли имилицираши 


ТАБЕЛЕ УЧЕСТАЛОСТИ... 











бр. мапе Перун/Илија км Бог 

16 Св. Илија (десно не види се) 0.5 Божичка р. 
100 Перник, Перна 1 Божићи 

88 Јез. Перуча 1 Божетница 

26 Пардуш 1 Божевац 

26 Пардушки крш 1 Божевац 

101 Перић Село 1 Божић к. 

57 Параун 15 Богушићи 

79 Параунићи 15 Божићевиште 
23 Св. Илија 15 Богићевићи 

23 Илинац 15 Богићевићи 

79 Илијино бр 15 Божићевиште 
67 Перин кук 15 Богаз до (река) 
62 Перун 2 Богош 
101 Периновићи 2 Богдановићи 
60 Илијино бр. 2 Богдиловац 

48 Илијашевићи 2 Богдашићи 

48 Св. Илија 2 Богдашићи 

49 Св. Илија 2 Богојевић Село 
101 Св. Илија 2 Богдановићи 
20 Перша 2 Богдинац 

113 Перушче 2 Богово Село 
31 Паревица 2 Богићевац 

101 Перићи 2 Божић к. 

60 Перићи 2 Богдиловац 

65 Илијаш 2.5 Набож 

65 Св. Илија 2.5 Набож 

99 Перушић 2:5 Богдановић 
98 Петринић поље 2:5 Божићев врх 
20 Св. Илија 3 Богдинац 

1 Илинец 3 Богоројица 

93 Илина глав. 3 Богатник 

57 Илијина вода 3.5 Боговићи 

25 Перинац р. 3.5 Богошевац 

99 Периновац 3.5 Божин врх 

20 Св. Илија 3.5 Божидол 

100 Перна 4 Божино бр. 
32 Перово бр. 4 Богућани 

32 Перово бр. 4 Богућанска мах. 
43 Перница 4 Богушов До 
43 Перница 4 Богушовски п. 
98 Петринић поље 4 Богавча 

90 Перковић 4 Богдановић 
98 Петринић поље 4 Божићи 

94 Перин дол 4.5 Божића вршина 
40 Переевкрш 4,5 Богајиће 

132 Пирхов бр. 4,5 Божични врх 
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93 Илина глав. 4.5 Богуновић 
38 Илино бр. 5 В. М. Богишевац 
19 Илинци 5 Богов врх 
88 Перковићи 5 Божетница 
51 Петрина стн. 5 Богоштица 
54 Перова Бајта 5 Божин Крст 
34 Перуничићи 5 Богавчев до 
17 Св. Илија 5 Ман. Св. Борородице 
38 Ман. Св. Илије 5 В. М. Богишевац 
112 Перлин 5 Божаково 
88 Перуши 5 Божетница 
34 Перовићи 5 Богавчев до 
57 Илијина вода 5.5 Богушићи 
100 Перлинац 5.5 Божић Село 
51 Илијино бр. 6 Богоштица 
25 Илшњљача 6 Бозољин 
72 Илина гл. 6 Богдашићи 
75 Илина гл. 6 Божија пећ 
75 Илијина глав. 6 Богдан бр. 
2 Перистер 6 Ман Св. Богородице 
90 Перковић 6 Богочин 
31 Перуничићи 6.5 Богићевац 
31 Илинчићи 6.5 Богићевац 
21 Илинска р. 6,5 Богојевац 
99 Илијин таван 6.5 Божићевића врх 
57 Г. Д. Илино 6.5 Богданићи 
51 Перишићи 6.5 Божића бр. 
100 Перлинац 6.5 Боговоља 
4 Илинов врв 7 Богов грб 
94 Перин дол 75 Божић 
9За Перуни 8 Богатник 
51 Перуника 8 Богоштица 
71 Илијина глав. 8 Богдашићи 
76 Св. Илија 8 Богдановина 
24 Паруновац 85 Богићевац 
30 Перуника 9 Богова коса 
64 Илијак 9 Боговићи 
64 Илијак 9 Боговићка пл. 
4 Св. Илија 9 Бозовец 
64 Перово 9 Боговићи 
64 Перово 9 Боговићка пл. 
88 Ператовац 9 Божетница 
103 Перетовци 9 Богићева к. 
25 Парчин 9 Богише 
21 Илино 10 Боговина 
2 Г. Д. Перово 10 Ман Св. Богородице 
120 Перинкова Јама 10 Божје Поље 
10 Пероник 10 Богов дол 
1 Ман. Св. Илија П Боговица 
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Табела 3: Табела учесшалих иарова шоионима са основами које 
имилицирају Пар: Вид/ Виш - Бог, или би шакав Пар могли имилицираши 








бр. мапе Вид/Вит КМ Бог 
16 Видна р. 05 Божица 
94 Ведашица п. 1 Богуница 
116 Шт. Вид 1 Бога Вас 
102 Витуњ 1 Божидарице 
16 Шт. Вид 2 Бога Вас 
90 Севид 2 Божани 
106 Св. Вид“ 2 Боговић 
58 Видовићи 2 Богдановићи 
75 Видуша 2 Богдан бр. 
17 Видлич 2 Боги дол 
45а Витасовићи 2 Богмиловићи 
67 Витобоља 2 Богдан 
100 Видова пећ. 2.5 Божић Село 
137 Видошћица 2.5 Богачево, Рогачко 
137 Видошћица 25 Богачево, Ријечко 
70 В. Витао 2.5 Богдан 
7 Витожић 2.5 Богатићи 
37 Видеж 3 Богуновац клб. 
82 Видовица 3 Божић 
82 Витосовица 3 Божић 
68 М. В. Видова 3 Богодол 
68 ВИДдОоВвски ГВОЗД 3 Богодол 
62 Видуша 3 Божевица 
17 Видличко крајиште 3 Врти Бог 
85 Видоши 3 Боговача 
85 Видовићи 3 Боговача 
65 Видовићи 3 Божићи 
и Видашић 3 Божаково 
57 Видена 3,5 Богаљевићи 
29 Вида 35 Божац 
25 Витанове њиве 3.5 Богошевац 
76 Видеж 4 Богодол 
76 Видеж 4 Божевићи 
100 Видовска 4 Боговоља 
48 Св. Вид 4 Богдашићи 
120 Шт. Вид 4 Богу 
130 Шт. Вид 4 Богина 
25 Виталиште 4 Богошевица 
57 Витковићи 4.5 Богушићи 
76 Видеж 4.5 Богдановина 
68 Видина капа 4.5 Богодол 
100 Видова пећ. 5 Боговоља 
17 Видлич 5 Ман. Св. Богородице 
100 Видевић Село 5 Божић Село 
130 Витанска Бајта 5 Богина 
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25 Витанове њиве 
70 Витна бара 
35 Витшњка 
35 Випођка 
Е5а ~ 
66 Видовац  -—- 
66 Видовац 
54 Видово бр. 
58 Видаковићи 
116 В. М. Видем 
48 Св. Вид 
100 Д. Г. Видовска 
37 Витаневац 
29 Видакова превија 
29 Видик 
130 Витање 
130 Витање 
102 Витковац 
69 Витреуша 
69 Витреуша 
64 Витез 
64 Подвитез 
64 Витез 
64 Подвитез 
53в Видан 
114 Видем 
130 Шт. Вид 
130 Витанска Бајта 
30 Витуш 
5За Вито 
38 Витковац 
24 Витановац 
107 Витошево 
47 Битов До 
116 Видем 
131 Св. Вид 
64 Витањ 
64 Витањ 
120 Витовшче 
26. Витођа 
130 Витање 
58 Вида 
. 66 Видеш 
п Видуш 
63 Витуље 
22 


Видојевица пл. 


Слосл 


ТАБЕЛЕ УЧЕСТАЛОСТИ . 


Бозољин 
Богдан 
Божовљанска р. 
Божов Поток 


Богатићи 
Бошчићи 
Богодо 
Богдановићи 
Бога Вас 
Богишићи 
Боговоља 
Божуни долови 
Богутовац 
Божац 

Мајка Божја 
Богина 
Божидарице 
Бождара 
Богдановићи 
Боговићи 
Боговићи 
Боговићка пл. 
Боговићка пл. 
Богатић 
Богачица 
Божје 

Божје 

Богова коса 
Богатић 
Божинац 
Богићевац 
Богдин 
Богути 

Бога Вас 
Божични врх 
Боговићи 
Боговићка пл. 
Богу 
Божанин лаз 
Божје 
Богдановићи 
Богишића Јчанир_ 
Божје 
Богановићи 
Богујевац 
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МИТОЛШКЕМАПЕ 


Табела 4: Табела учесшалих џмарова шоионима са основами које 


(Трескаши, 


бимогле имилицираши Пар: Перун/Илија - Тресак 


Трешшено, 


Трусно, Кремен, Крешница, Туцањ, 
Варница, Севница, Муња) 


ТАБЕЛЕ УЧЕСТАЛОСТИ. _ 











бр. мапе Перун/ Илија км Трес-, Кремен-, Варница-, 
Туцањ-, Севница-, Муња- 
24 _ Илијина гл. 0.5 Варница 
66 _ Илијино бр. 0.5 Трескавица 
75 Илија 0.5 Трескавац 
67 _ Пирица 0.5 Трешаница 
91 Св. Илија 1 Крешево 
68 Илићи 1 Трусина 
68 Илићи 1 Кременац 
75 Перине глав 15 Трескавац 
88 Ператовац 15 Кремењак 
68 Илинац 15 Кременац 
20 — Св. Илија 15 Кременац 
20 Св.Илија 15 Трстеница 
104 Илићи 15 Кремењача 
25 Парчин 15 Варинска р. 
78 М. Пирићи 15 Тресељевина 
73 _– Илино бр 2 Трештена гл 
79 Илијино бр 2 Тријесло 
26 Пардушка гл. 2 Кремењак 
20 Перша 2 Кременац 
68 Петра] ац 2 Кременача 
68 Илинац, 2 Трусина 
77 Перучина 2 Кременице 
104 Илића глав. 2 Кремењача 
91 Пирнице 2 Крешево 
18-19 _— Св.Петер 2 Севник 
71 Иљина глав. 2.5 Кремени До 
71 Иљина глав. 2.5 Туцаков до 
72 Илина гл 2.5 Треслице 
72 _ Илино бр. 25 Трештена гл 
73 Илијин врх 2.5 Тресиброд 
74 Илина глав 2.5 Кременац 
136 Св. Илија 2.5 Кресовица 
15 Св. Петер 2.5 Кремен 
77 Пераслуша 2.5 Кременице 
5 – Перун 3 Ђуров Трас 
108 Перун 3 Кремењак 
54 _ Илијина бара 3 Кременик 
75 Илина гл 3 Треслице 
133 Перовец 3 Севец 
91 Св. Илија 3 М. В. Туцањ 
25 Парчин 3 Барина 
134 _ Илијевци 3 Велика Варница 
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26 
18 
54 
75 
79 
131 
73 
91 
73 
71 
37 
53в 
56 
39 
70 
90 
91 
70 
48 
25 
32 
75 
73 
71 
70 
73 
49 
76 
76 
71 
68 
Зба 
40 
128 
128 
118-119 
123 
134 
85 
30 
37 
66 
74 
73 
73 
76 
5 
104 
118-119 
123 


Пардушка р. 
Петров крст 
Ђермани 
Илијина глав 
Параунићи 
Перкуни врх 
Илијин врх 
Св. Илија 
Св. Илија 
Перчица гл 
Перовићи 
Перајица п. 
Перчин 
Перотин 
Божур 
Перковић 
Пирнице 
Пирнидо 
Пераст 
Перинац 
Перово бр. 
Илино брдо 
Илијино осоје 
Иљина глав. 
Илино бр 
Св. Илија 
Св. Илија 
Св. Илија 
Св. Илија 
Перчица гл 
Перутац 
Перишино бр. 
Першев крш 
Перко 
Перкова печ 
Св. Петер 
Перники 
Илијевци 


Перишина кош. 


Перуника 
Перучица 
Илијино бр. 
Илина гл 
Илијино брдо 
Илијина глав 
Св. Илија 
Перун 
Ператовац 
Св. Петер 
Перичник 


бусубус саду суду у су бал в вв в ВВ ВБ Б Бо Вол ~ ЊВ бо бо 0) 0) 


Слосл 


Сл 


Слосл 


Треска 
Трештеница 
Кременик 
Кресова гм. 
Тријесло 
Севшчина 
Прштин До 

М. В. Туцањ 
Трештеник 
Кременица 
Кременик 
Кременица 
Тресница 
Кремен 

М. В. Трескавац 
Муњача 

М. В. Туцањ 

М. В. Трескавац 
Треслица 
Туцањ 
Трештенац 
Кремено бр. 
Трештеник 
Кресава гомила 
М. В. Трескавац 
Трескавац 
Трескавац 
Трусинско поље 
Трусина 
Кремени До 
Кременача 
Варница 
Трескавица 
Кресија 

Кресија 
Кременица (51) 
Кременовац 

М. Варница 
Кремењача 
Кременићска пл. 
Трескавац 

М. Трескач 
Трештеница (809) 
Трескавац 
Кремено бр. 
Трусина пл 
Кремен 

Тученац 
Кременица 
Кременовац 
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Кременик 48 _ Перуница 10 





54 Первани 6 

26 _ Пардушка гл. 6 Треска 73 — Илијин врх 10 пе До 
128 _ Перкова Пушта 6 Кресија 79 – Илијинобр 10 Трескавац 

65 _ Перца 6 Кремеш 19 Илинци 10 Кременица 

5 _– Перун 7 Треша 20 _ Св.Илија 10 Трештена бука 

121 _ Перкуни врх 1 Севница 3626 _ Божурова глав. 10 Кремењача 
24 Илијина гл. 7 Кремењак 18 Петров крст 10 Кременица 
60 _ Илијино бр. (294) 7 Крешнице 91 _ Перишић 10 Крешево 

73 _ Илијинобр 7 Трештеник 100 _ Перлинац 10 Кременита гл 
74 _ В. Илија 7 Трештеница(809) 34 __Пер овићи 10 ЈГдесова коса 
73 _ Илијин врх 7 Трескавац 21 Илино "1 ~ ~ Тресибаба 

65 _— Илијаш 7 Кремеш 21 _– Илинскар. П Тресибаба 

94 Перково 1 Трисковац 74 Илијина гл ЈБ| еони 
75 В. Илија 7 Кресова гм. 18 Св. Илија 1 пена а 
90 _ Перковић 7 Триштеница 29 Периш П треннева =: 
9) _ Петриновица 7 Муњача 78 _ Илица п Тресељевина 
101! _ Перић Село 7 Кресовићи 118-19._— Перичник П Кременица (51) 
108 Пераси 7.5 Кремењак 59 _ Перковићи п Крешници 

30 _ Перуника 8 Кремиће 86 _ Перковићи П Кремењача 
65 Св. Илија 8 Кремеш 34 Перуничићи 12 Тресова коса 
101 Перна вода 8 Кресовићи 79 _— Илијинапл. 12 Трештеница 
101 _ Сува Перна 8 Кресовићи 43 _ Перов км 13 Трескавац 

118-119_ Перичник 8 Севник 1да _ Периш 13 Тресибаба 

43 Проун 8 Трескавац 100 Перлинац 13 Д. Г. Кремен 
79 Илијино бр 8 Трештеново 29 Перуника 14 Кремењача 

36 _ Св.Илија 8 Кремењача 

56 _ Петриша 8 Тресница 

74 Перучина 8 Трусинско поље 

116 Петрусна Вас 8 Кремењек 

70 Пирнидо 8 Трештено брдо 

37 Перовићи 8 Кремен до 

37 Перовићи 8 Кременички п. 


70 Илино бр 85 Трескавци 

74 Перучина 85 Трусина 

77 Св. Илија 85 Кременице 

86 Петровац 85 Кремењача 

79 Параунићи 9 Трештеново 

10 Пероник 9 Треска 

20 Св. Илија 9 Големи кремен 
60 Илијино бр 9 Скресци 

48 Св. Илија 9 Треслица 

48 Илијашевићи 9 Треслица 

75 Илина гл 9 Кресава гомила 
73 Илијино осоје 9 Трештена гл 
78 Перкуша 9 Тресељевина 

118-119 Перичник 9 Кременица 

56 Перац 9 Тресница 
108 Перићи 9 Кремењак 

60 Илијино бр. (236) 9.5 Крешнице 

79 Параунићи 10 Трескавац 
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РЕЧНИК НЕКИХ СЛОВЕНАЧКИХ ТОПОНИМА 


Према: Јанко Јуранчич, Словенско-србскохрвашки словар. Словен- 


ско-хрвашски или сриски рјечник; Словеначко-срискохрвашски речник. 
Друга, поправљена верзија. Државна заложба Словеније; Иро "Школска 
књига" „Љубљана, Загреб 1989. ипрема Др Албин Вилхар, Словенско-срб- 
скохрвашски Словар. ЗаложилајЈугослованскакњигарнав Љубљани. 1927. 
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вас=село 

вид =вид 

видец - видовњак, пророк 

виден -дна -0 = видан, видљив, уочљив 

вол = вол; вирежни воли - волови за вучу, теглећи 

волар = волар, говедар 

воларица = говедарица 

волије = м. мн. в. волк; волк = вук, курјак; волчин = вучји; воличјак = вуч- 
јак (пас); Си. Волчино - Доња Вучја; Сг. Волчина = Горња Ву- 
чја; волчица - вучица, курјачица; волчји = вучји 

вран = вран, гавран, 2. експр. враг, ђавао; врана ж врана= ирна, сива 

вран -а -о, црн: = вран коњ; вранец -нца - м = вранац 

врањи -а -е врањи: = -е гнездо 

грич = брежуљак 

дева = дјева, дева, дјевојка; девица = дјевица 

дедец = мушкарац, обично старији; дедина = баштина, очевина, дједовина 

живец = живац, нерв 

живен = животан, виталан 

Јар =јари, рани, млади, пролетни; јар = љут, врућ, усијан 

Јарчек - пролетно јагње; јарчек = јарчић; јарчи = овнујски, овчји јарча 
кожа, јарче крзно; јаре = јагње; јарец = ован, похотљив, путен 
човек 

Јарчица = млада, пролетна кокошка 

Јурјево = Ђурђевдан 

коњарски = коњушарски 

коњичек = коњиц, коњче, коњчић 

кош = угао 

коиа = кладња, купа 

кук = кук, камени врх, купает брежуљак 

куиа = купа, гомила, хрпа 

куриши = ложити; куриво = огрев, гориво 

курјад = кокоши, перад, живина; курјак = кокошиња поган, кокошиње 
ђубре; курји = кокошји, кокошињи 

лешница = година, год 

лешник = година, годиште, годишњак 

лешовишче = летовалиште, туристичко место 

леденик = ледењак, ледник, глечер 

ледик = ледичан, неожењен, неудата 


ТАБЕЛЕ УЧЕСТАЛОСТИ. 


моришче = губилиште, стратиште 

иеруш = крило, брада; иерушасш = криласт, крилат; иерушница = крило 
иерушнина =перад, живад, живина 

иешелин = пијетао, петао, пијевац, певац 

иешех = -еха, м пијетао, петао 

џеч = стијена, стена, литица, дџ/ал, спиља, пећина 

иисаница = дијал. ишарано ускршње јаје (као топоним, можда, обеле- 

жено дрво, као што је то Запис код Срба - СП) 

рожа = ружа 

рожанец = довратак 

рожен = ружин 

рожен -а -о = рожан, рожни, од рога 

руша =буд, бусен 
рушнаш -а -о = бусенаст, бусенит, бусовит 
роженица ж - посуда, суд у облику рога 

шичји = птичји 

шребеж- м = требежина, крчевина, млађи, ређи слојеви тресета 
шриглав - ава - о троглав; шроглав - ава -о = троглав 

церје и церје с = церовик, церова шума 

храсшје = храстовље, храшче; храсшина = храстовина 
хриб = м хриб, бријег, брег, брдо 
худ = љут, зао; худи = ђавао, нечастиви; худич = ђавао, ђаво, нечастиви 
Ши. Вид и Шенвид, Шеншвид = Св. Вит 

Шеншјур = Св. Јуре = Св. Ђорђе 

Шмаршин = Св. Мартин 
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КОМЕНТАР ПАКЕТА ТОПОНИМА НА МАПАМА 


Маџа 1. Охрид 


Два пакета топонима: 1. Св. Илија - Илинец - Велгошти - Велестово 
- Исток - Богоројица; 2. Волино - Моровиште - Требениште - Требишки 
рид - Боговица. О траговима Белеса (Велгошши - Велесшово - Велеш- 
ше), Волоса (Волино). 

Докуменшација: 

Постоји једна легенда везана за манастир Св. Наум код Охридског 
језера, према којој мечка оре у плугу зато што је појела једнога вола и 
била осуђена од св. Наума да мора сада да помаже у орању. Живанчевић 
(1963) сматра "да је у овом ритуалу мечка териоморфна епифанија сло- 
венског Белеса". Трагом овога указивања Никое Чаусидис налази и дру- 
ге примере из фолклора у Македонији. У широј околини Охридског језе- 
ра наилазимо на предања о словенском хтонском богу. "На неточном 
брегу Језера налази се село Велестово, а над њим рид Триглауш. На за- 
падном, северном брегу налазе се села Велишта и Велгошти (последње, 
као и у граду Велесу, са црквом која је посвећена св. Димитрију). Још ви- 
ше, на граници са Албанијом је село Црнобоци, што је у односу са би- 
тољским селом Црнобуки, те се може повезати са именом словенскопа- 
ганског Црнобога. Као што је познато, пагански хтонски бог је, са хрис- 
тијанизацијом, био идентификован с ђаволом |...]. На то указује и чшњени- 
ца да су Чеси у 15. и 17. веку Волоса назвали ђаволом". "Охридски топо- 
ним (Триглауш - СП.) упућује на могућност за друго решење (од Тригло- 
вуша, Триглавуша2). На везу између Триглава и Белеса - Волоса, можда 
упућује и култ Триглава у граду Волину, у чијем је називу садржан корен 
вол-' [...]. У изворима ...се спомиње један жрец који је служио идолу (Три- 
главовом) у Велегошћу - опет топоним са кореном велс-, који се, осим 
тога, сасвим поклапа са охридским Велгоштом"“ (Чаусидис, 1994: 396-8). 


Маџа 2. Охрид -Бишола 


1. Илино - Певчец - Самарница; Перово - Перистер; 2. Дабје - Кри- 
вени - Ђават - Ђавато - Дива кобила. 


Маиа 3. Охрид -Бишола 


1. Илинска пл. - Св. Илија - В. М. Илино - Илиница - Перуника - Це- 
рово - Пералије - Коњарник- Кобле; 2. Сунце - Љубен - Цер - Баба Сач - 
Старци; 3. Тројанова 4. - Г. Д. Дивјаци - Илинец. "Према народном веро- 
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вању, перуника се сматра за 'мртвачко цвеће' и директно је повезана са 
светом мртвих. До данас још, на многим гробовима у Македонији може 
се видети како расте перуника" (Вражиновски 1998: 23). 


Мама 4. Прилеп 


1. Бабуна - Весна Баба - Перуника - Илијин Врх - Самар - Цер - Це- 
рот - Илијин Врх; 2. Дабов Врв - Дабор - Девол - Грбавец - Дабица - Бо- 
гов Грб; 3. Јарковец - Пореница (асоцијација: Јаровит - Поревит): 4. Бо- 
зовец - Баба - Козјак - Тројаци. Поред Бабуне и Перунике су Мукос и 
Мукошка река; асоцијација на Макошуг 

Докуменшација: 

О значењу топонима Бабун: "Тако се зове планина у средњој Маке- 
донији између Прилепа и Белеса, која почиње код извора ријеке Исток 
недалеко од Пећи |.... Бабунци село у Боки. Значи зацијело насеље сли- 
једбеника ове херезе. Да име планине Бабуна стоји у вези с називом ба- 
бун 'богумилски херетик', како се досада обично узимље, излази одатле, 
што у тој планини постоји село Богомила" (5КОК, 1, 1971: 84). 


Мама 5. Прилеи - Демир Каџија 


1. На Козјаку су: Перун - Трибор - Ковачевска Чука - Ђуров Камен; 
2. Перун - Вишолишка река - Вишолишки Рид - Вишолишше - Св. Илија 
- Кремен - Петле - Коприва - Церика - Ђуров Трас; 3. Дабов Дол - Власов 
Град; Трајковец - Тројанов Шопур - Пореница; 4. Живово - Деда - Даба. 
Корелирају: Трибог = Троглав -Триглав - Перун; Перун - Вид; Дајбог - 
Тројан - Поревит. 


Докуменшација: 

1. Чаусидис анализира терен на коме су забележени топоними: Пе- 
рун - Вишолишше. "У Мариову, на планини Козјак, 6 км југозападно од 
села Витолишта, налази се врх Перун, висок 1704 метра |...]. Као и у прет- 
ходном случају, овај је топоним јединствен факт који нас води староме 
култу Перуновом. И овде на њега указује култ св. Илије, нарочито знача- 
јан и снажан у овоме крају. Манастир са црквом је посвећен св. Илији а 
налази се 8 километара западно од Витолишта, поред некадашњег села 
Мелница. Но његов је култ жив и у самом Витолишту, на чијем се север- 
ном рубу налази, рекло би се, 'култна зона' села |..., коју сачињавају: ка- 
мена трпеза, лоцирана на врху благо издуженог брега, гробље око нге, 
црква, посвећена св. Илији и, над њом, заравњени плато '"Орлишче' - ме- 
сто на коме се некада на празницима играло коло... И овде се Илиндан 
слави 2. августа, када једна трупа старијих сељана оде на гребен спрам 
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Витолишке цркве Св. Илије, где се, крај железног стожера |...] коље во, 
који је кушљен од пара свих сељана. Месо се пече на неколико огњишта, 
лоцираних на самом гребену" (Чаусидис, 1994: 436-438). Ту је још једна 
црква Св. Атанас. 

2. "Забележено је да је ритуал у Витолишту, у поређењу са оним у 
Дејловцима, изгубио много од својих исконских карактеристика, који је у 
двема светитељским црквама примио хришчанске елементе. Но, и поред 
тога, топоним Перун, жртвовање сеоског вола, припрема хране и колек- 
тивно једење жртве на отвореном простору, на више карактеристичних 
каменових трпеза (не случајно, прилично удаљених од цркава), упућују 
на старију - нехришћанску традицију. Осим самог ритуала и топонима, са 
кулом ка Перуну воде нас и месна предања. Сељани кажу да на врх Перу- 
на, у шуми 'нема бора, а да није ударен громом'. Верује се да од тога врха 
долази невреме и снег. У оставштини књижевника Сталета Попова (по- 
реклом од Мариовскога краја) забележено је једно предање о овоме вр- 
ху. Оно садржи изванредно архаичне елементе који топоним Перун (чије 
значење је, иначе, данас сасвим заборављено) повезује са ликом паган- 
ског громовника и са споменутим мариовским обредом, за који верујемо 
да је до недавно њему био посвећен. Према овом предању, на планини 
Перун у Мариову некада је живео ЗМАЈ. Он је имао крила под мишица- 
ма, тело му је било обрасло русом косом, а из очију су му избијали свет- 
лосни зраци. Претварао се у разне животшљђе или невидљива бића, а имао 
је моћ да контролише читаву природу. Ова су му својства омогућила да 
се прогласи за цара 77ер ун-планине и читаве Мариовске равнице. Он је 
владао из свога града - престонице, која је била на врху Перун-планине а 
назван је Недин град, према имену царице (односно његове жене). Поред 
осталог, овај змај се, према предању, сударио са једним другим змајем 
(Теле-пашом) са воловском главом, који је био настањен у пештери Доб- 
ро Поље. Борба између њих (обојица су претворени у облаке) одвијала 
се на небу, и била праћена громовима, муњама и градом, па је Теле-паша 
био приморан да побегне. Аналогну ситуацију (предање за односни то- 
поним и присуство митскога змаја) имамо и у једном руском предању из 
Новгорода. У њему се спомиње змај Перун ('змии Пергонђ') за кога се ка- 
же, поред осталога, да је живео на риду Перин (тј. у Перунскоме скит-у) 
У Новгороду" (Чаусидис, 1994: 438-9). Податак је преузео из огледа Јор- 
дана Иванова, Кулш Перуна у Јужних Словена. 

Чаусидис прихвата унеколико проблематичну тезу Иванова и Топо- 
рова да је Белее хтонско божанство, и да се соларни Перун - као његов 
антипод, туче с н>им. "У науци је прихваћено уверење да је један од ос- 
новних сижеа који се повезује са ликом словенскога Перуна његова бор- 
ба са хтонским богом Волесом - Велесом. Овај сиже у мариовском преда- 
њу можемо да идентификујемо као борбу 'перунског' змаја и змије Теле- 
пате који својим животињским изгледом (воловска глава) и хтонским 
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характером свог пребивалишта (пештер) одговара Велесу (господару 
подземнога и покровитеља добитка и животиња). На крају, 'перунског' 
змаја са ликом Перуна повезује и својство цара" (Чаусидис, 1994: 439). За 
доказ те тезе наводи Иванова и Топорова, а у прилог "царског" у струк- 
тури Перуна и Чаусидис наводи став јермонаха Спиридона из 18. века о 
јужнословенском обреду за добијање кише, којом приликом се "момак у 
маскираном приказању назива 'краљ Перун" (Чаусидис, 1994: 439). 

3. У имену "Трибор може се претпоставити скривена старија форма 
Требор, односно од шреба 'место на коме се приноси жртва" па би "Три- 
бор означавао изабрано место на коме се приноси жртва у част божан- 
ства Перуна" (Вражиновски 1998: 22). Но, постоји још једна могућност 
тумачења - да "Триглав потиче од имена Тројан. Триглав се често иден- 
тификује са Трибором. Термин бор означава и бог. Отуда и топоним који 
се среће у Маврову, Трибор. За порекло топонима Трибор, према нашем 
сазнању, постоје два објашњења. Према једном објашњењу, образложи- 
ли смо га у вези са божанством Перуном, а према другом, израз је пове- 
зан са божанством Трибор. У једној песми из Врања Трибор саветује де- 
војкама: Триборе им говорив: 1...1 Ђел море дилбери ђел! [...1 Узмише се 
љубише се"' (Вражиновски, 1998: 29). 

5. "Поред Перуна, Белеса и Морена [Дајбог] је четврто божанство 
које се среће у македонској народној традицији, конкретно у Мариову и 
то само у једном извору. Наиме, једна од наших информаторки из села 
Крушевице, одређујући функцију Перуна и Морена истакла је и функци- 
ју Дабога, како је она именовала ово божанство, као бога који даје, одно- 
сно 'бог раћања', што значи бог живота. У вези са својим казивањем, она 
се позива на своје претке. У њеном дворишту откивамо камен у облику 
човека који подсећа на идола непознатога божанства" (Вражиновски, 
1998: 32-33). 


Маиа 6. Демир Каиша 


1. На црти топонима хтонске структуре је следећи пакет односа: Го- 
лем Влас - Змиорница - Трајанов камен - Крњево - Бабин гроб - Дабниш- 
те - Дабовец - Св. Врач - Дабовиште - Криви Дабец - Крњево. Недалеко 
је и пакет ликова хтонске мотивације: Моренски Вршник - Моренско 
Поље - Марена, као и Морче. 


Маиа 7. Шшии - Берово 


Т. оиозиција: а) Баба (Требичино) - Бабина ч. - Калућерица - Змијо- 
ва дубка - Злеово - 6) Дедино - Перунига Копита - Бела Глава. П. оиози- 
ција: а) Переица - Св. Илија - Белотино - Бела р. - Седларци - 6) Васшље- 
во - Василица - Дабила - Волчо Поле - Бабин Рид - Куклиш - Дивља 4. 
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Мама 6. Берово 


Хшонски ликови: 1. Дива - Дабовец - Драколов Чукар - Волчије бр. 
- Велики Требомир; 2. Дивидија - Ђаволов дол - Момен рид - Грбовец - 
Материца. Оиозиција: 3. Витанска м. - Дабовска ч. 


Маиа 9. Госшивар 


1. Соларни ликови: Видуше - Вељо брдо - Ростуша - Росоки - Русин 
- Требиште - Требишка рупа (Световид - Хоре - Требиште); 2. Оџозиција 
а) Св. Илија - Старци - Кривци (петлови); 6) Дебар - Ман. Влаовац - Вол- 
ниште - Мечкин дол; 3. Оџозиција: а) Богдево - Богдевска р. - Беличица - 
Храст; 6) Бабин камен - Црни камен - Кукољ, али и Влајница. 


Маиа 10. Скоије 


1. У преплету је пакет опозиционих појмова: а) соларне мошивације: 
Илино Брдо - Ковач -Седло- Битово - Вишна - Белавојца - Јара чука - Пе- 
роник-Боговдол-Козјак-Мирскавода- Белица - Старец; 6) хшонскемо- 
шивације: Дабојча - Даб - Црнешница - Баба - Виље коло - Невести гроб 
-Волче - Волчица - Вражја воденица - Црнопешт - Црна буча - Куклаица. 


Маиа 11. Скоије 


1. На левој вертикали следе а) осим два соларна лика: Белешница - 
Видуш, углавном 6) појмови хтонске провенијенције: Велешки Дол - Ка- 
луђерец - Куклаица - Баба - Бабино колено - Бабин до - Девич - Грешни- 
ца - Требино - Требенски равенци; 2. У центру вертикале су топоними, 
симболички у знаку Перуна: Божје - Бијеш - Клепало - Церов врх - Цер- 
поље - Копривничко брдо - Перчулица - Бели камен - Старец; 3. Горњи 
део десне вертикале у знаку је Бабе: Бабуба р., Бабуна пл., Бабуна крај - 
Бабина рупа. Старец и Баба кореспондирају. Ту је и насеље Богомила, 
који са Бабуном указује на преостатке старе хришћанске јереси. Дакле, 
реч је о концентрации главних митолошких ликова: Вид, Велеш, Бог, 
Девич, Баба, Старац. 

Докуменшација: 

Већ смо указали на Скоково спомињање планине Бабуна, односно да 
је '"бабун" истозначан са "богумилски херешик", али и са селом у близини 
које се зове Богомила. У наставку Скок каже: "Друго село Техово налази 
се на ријеци Бабуници у истој планини. Постојијош и име племена Бабуни, 
које Г. Балашчев убицира у близини Битоља. Име је дакле потврђено и у 
антропонимији, топонимији и у изведеницама: као придјев, апстрактум 
на -ија, као етникум на -6ц и име ријеке на -ица. " (5КОК, 1, 1971: 84). 
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Маиа 12. Белее 


1. Белес - Св. Илија (врх) - Св. Илија (планина) - Бабуна (врх) - Бабу- 
на (насеље) - Бабуна р. - Мечкин дол. 2. Средшшњи део чине: Витанско по- 
ље - Витанци - Бабуна - Дабовић - Вилајновић - Кривеник. 3. Доњи средиш- 
њи део оиозиција: Бабуна - Самовилец - Церовица - Мечкина Вода - Даб- 
је - Крнин. 4. У десном доњем делу су: Св. Илија - Космач - Дабје - Седло. 

Докуменшација: 

Н. Чаусидис је, анализирајући конфигурацију топонима на овоме 
простору, и поводећи се за Пајскер-Пиларовом теоријом о дуалистичком 
систему словенских богова, установио следеће. Два су лика у опозицији: 
Св. Илија - Белее. "Трећи локалитет у овој групи налази се испод падина 
врха Свети Илија, на супротној страни од средњовековног града Белеса и 
манастира Св. Димитрија. Ту нема топонима Перун, но на његовом месту 
постоји посредно указивање назива за град Белес и патрон споменутог 
манастира, лоцираног на супротном брегу Вардара. Наиме, у више науч- 
них студија, почев од студије Пилара и Пајскера - до савремених - Ивано- 
ва и Топорова, Гејшора и других, указује се на опозицију небеског и хто- 
нског божанства у словенском пантеону која се манифестује преко име- 
на самих божанстава и преко бројних топографских ситуација, према ко- 
јима један брег на некој реци носи назив небеског божанства (Белбог, 
Вид, Перун), а други име хтонског божанства (Црнбог, Волос, Велес). 
Такву ситуацију затичемо и овога пута, само што је значење небескога 
бога пренесено на његов христијавизован пандан - св. Илију. То се дого- 
дило и са супротним брегом, где је значење Белеса - бога добитка и тр- 
говца, као и у другим бројним случајевима, преузео св. Димитрије, свети- 
тел> са истим доменом покривања" (Чаусидис, 1994: 441 ид). "И овде се, 
јужно од самога врха рида Св. Илија, на падини налази извор на коме се 
сваке године 2. августа Велешани скупљају и том приликом се приноси 
жртва и ритуално једе". Вражиновски, пак, сматра да "о траговима култа 
Велесовог говоре и македонска лична имена Веља и Вељо и презиме ко- 
је произлази од овог имена - Вељановски" (Вражиновски, 1998: 29). 

О планини Бабуна извештава и Фасмер: "Бабуни пл. 'јеретици, богу- 
мили" |...), припада српх.-црксл. бабуни |... повезано са именном планине 
Бабуна између Прилепа и Белеса" (Мазтег, 1, 1953: 35). 


Маиа 13. Велес 


1. Леву горњу вертикалу чини опозиција: а) Илинден, на једној, и 
следећи пакет топонима хтоничне мотивације: 6) Марино - Русалијско 
гробље - Требоши - Лисичје - Дабче - Моране - Вражале - Црни врх; 2. 
доњу десну хоризонталу чине хтонични ликови: Девија бајир - Црни врх - 
Св. Петка (Мокоша) - Летевице - Мечкин рид - Кожље - Ман. Св. Бого- 
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родица - Мучи баба - Попадија; 3. горња десна хрозонтала у знаку је три 
врховна божанства: Перуна (Илијин врх) - Живе (Живиње) и Тројана 
(Троје). Атрибути соларних богова су: Петловац - Коњарска кочиница - 
Г. Д. Ср. Коњаре - Тудоровце. Види се основа четири топонима "коњ" ко- 
респондира са Тудоровце, тј. Св. Тодором, символом Трачког коњаника. 


Маица 14. Куманово 


1. Доминантан пакет топонима у средишњем делу мапе чини жен- 
ско божанство Макошка (Средња, Ђурђева, Мишина, Даљна) са окруже- 
њем: Живаљево - Бабица - Крилатица - Калуђерица - Куклица. Женско 
божанство на овом простору прате следеће животиње: Псача - Лисац - 
Мечја глава. 2. У окружењу овога пакета топонима, посебно Куклице и 
Макошке су соларни ликови: Видим - Св. Илија иду свагда заједно; при- 
дружује им се Руђинце. 3. Три топонима: Вражогрнце - Вражја чука - 
Врачевце. Индикативни су топоними Перос и Перина. Перину окружују: 
Кокошиње и Вучковци - Вукосија, атрибути врховног бога. 


Докуменшацша: 

"У Македонији се срећемо са више топонима који су повезани са 
култом Перуна, као: Пирин, Перин, Перун, на пример, врх Перен у Ку- 
мановском округу, на планини Козјак, изнад села Дејловце. У Маринову 
се налази врх Перун изнад села Витолиште" (Вражиновски, 1998: 22). О 
неколико топонима са основом "враг“ на овој мапи и мапи бр. 15 говори 
и Миленко Филиповић у својој студији Горња Пчиња. Он најпре упозора- 
ва како је "у топонимима очуван старији наш народни израз ('враг) кога 
је из живог народног говора у овој области истиснуо туђи назив 'Ђђаво', 
који нам је дошао са хришћанством", а затим додаје да је "23 км јужно од 
Шајинаца, коса Вражја Чука". Сви су ови топоними "сведоци жилаве 
борбе коју је водило хришћанство са нашом старом народном религијом 
и то су, врло вероватно, прехришћанска култна места" (Филип., 1955: 
103). У овом крају има и других успомена на старе култове. Осим Русали- 
је ту је и "име брда Св. Илија, село Петрово у Д. Пчињи зове се и Недо- 
крстеник итд." (Филип., 1955: 103-104). 


Маша 15. Куманово 


1. Ова мапа је у знаку Перуна, односно Перена. Перен окружују: Пе- 
рало - Самарак - Козјак - Козјачија (више варијанти); у близини су: Ста- 
рац - Враготурци, затим, Ђерман - Коњски рид - Војнова - Илинска мала. 
Русалије - Паклиште - Мечњак. 2. У горњој хоризонтали је прва опозици- 
ја топонима: а) Русце - Бели врх; 6) Св. Петка - Кукавица - Требешиње; 
Друга опозиција: а) Црновце - Злодовце - Бабина Пољана - Св. Аранђел 
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6) Видибор - Св. Илија - Човечја гл. - Вишевце - Мачевиште. Вид и Илија 
(Перун) иду заједно. Занимљиво је да се овде јављају још два топонима 
са основом "Враг": Вражји камен и Врајжа клисура, о чему постоји више 
легенди. 

Докуменшација: 

Чаусидис је анализирао терен на коме се налазе топоними: Перен и 
село Дејловце у Кумановском срезу. "Врх Перен висок је 1326 метара и 
налази се североисточно од Куманова, у планинском месту Козјак... Крај 
самог врха Перена је 'Крст у подножју врха а спроти њега је локалитет 
"Свети Илија" (Чаусидис, 1994: 427 и д.). "Гу се сваке године 2. августа 
празнује Илинден, главни празник села Дејловце". "Ритуал започиње 
ујутру, када на локалитет долази неколико сељана који ту кољу ирног 
овна који је купљен од пара који су заједнички сакупили сви сељани. Ту 
се, на импровизованом огњишту, ован пече. Негде пре поднева, придола- 
зе жене и остали сељани са обредним погачама и другим јелима. Кум - 
главна личност која руководи ритуалом, на кладенцу, који је украшен 
крстом, цвећем и запаљеном свећом и 'дариван' новцем, посвећује погаче 
са вином и маслом |... Тиме започиње скуп тј. 'збирштина' или 'скупшти- 
на' |...]. Потом се седне на камену трпезу, која може да прими и до 50 л>у- 
ди |...]. Када се заврши јело, изабере се нови кум за следећу годину |... За 
разлику од ритуала на 'Крсту', код овога 'скупа' нема игре, песме, свирке 
и весеља. На посебну озбшљност и строго сакрални карактер овога риту- 
ала указује и чињеница што раније њему нису смела да присуствују деца" 
(Чаусидис, 1994: 434) 

"Најстарији сељани" причају како се почео прослављати светац. У 
селу је било болести, а један сељан је уснио да се село може ослободити 
несреће ако се нађу "два момка - близанца, који ће упрегнути у јарам пар 
црних волова и да њима заору бразду око границе села, а потом, на 
'Илинском кладенцу' закољу црног овна". Тако су Дејловчани урадили "и 
тако изводе ритуал сваке године све до данас" (Чаусидис, 1994: 434–5). 

Како М. Филиповић коментарише један број топонима са основом 
"враг"' на овој мапи2 "Већ у Доњој Пчињи, у хатару села Шајинаца је Вра- 
ожји Камен а на њему Ђаволешка Црква. |..] То је моћна стена која влада 
тим пролазом и која влада фантазијом и верским представама Пчшљана. 
Много се прича о тој стени и цркви на њој, као и о ђаволима који ту 6о- 
раве". Још се "много прича о ђаволима који се приказују људима испод 
Вражјег камена: иде човек путем ноћу па га узјаше нешто црно и ел". У 
Шајинцима има много прича о ђаволима који присуствују на свадбама. 
Овде се зна да "је сва сила ђавола у капи" те му је сељаци на свадби укра- 
ду и терају, онда, ђавола "да игра". Има доста прича о зидању "цркве крај 
Пчиње" у чијој су близини, "на Вражјем камену становали ђаволи", па 
све што народ сагради у току дана, "то би ђаволи у току ноћи у женској 
мзрами изнели на Вражји камен. И, тако је постала црква на Вражјем ка- 
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мену. Та црква је била запуштена, па су је обновиле жене" које би дола- 
зиле у цркву "петком, а највише на Велики петак. Црква је посвећена св. 
Петки. На Вражјем камену има шушња стена кроз коју се провлаче не- 
роткиње" (Филип., 1955: 102-103). Наиме, "нероткиње покушавају на раз- 
не начине да би стекле децу. У овом крају је веома у обичају да одлазе на 
Вражји камен да се провлаче кроз шушњљи становити камен, па на том ка- 
мену оставе као прилог (који узима црква) вуну, чарапе, ћилим и ел." 
(Филип., 1955: 72). На простору Горње Пчиње у словенско доба "дејство- 
вало је неколико хришћанских мисионара аскета, који су и данас у особи- 
том поштовању у овој области" - као што је Прохор Пчшњски. "Хриш- 
ћанство је, у борби са старим култовима, поставило и цркву на Вражјем 
камену" (Филип., 1955: 103). 

Када је реч о топониму Ђерман, који смисаоно корелира са Перу- 
ном - громоносцем, али и са Јарилом и Скалојаном, М. Филиповић је за- 
бележио како је и у врањском и пчињском крају "Празник Ђерман (12. 
маја по ст. кал.) веома строго празнован, због града". "Тог дана девојке 
праве Термана', лутку или идол од земље, сличан човеку, и над њиме вр- 
ше све обреде и обичаје као што се врше над умрлим човеком |...|". То се 
ради у време "кад се жели киша или кад се жели суво време |... Герман 
за сушу прави се од метле и крпа. Пошто га оплачу, сахрањују га" (Фи- 
лип., М. 198ба: 121, 122). Не изненађује, отуда, велики планински масив 
Ђерман који је свакако повезан са митским бићем Германом. У овом 
контексту индикативног је значења и топоним Вршоломушка који коре- 
спондира са св. Вартоломејом, свецем, о коме Филиповић каже како је 
као и "Ђерман, раније строго празнован и Вршоломеј |...) такође због 
града" (Филип., 1955: 99). 

"У овом крају има и других успомена на старе култове и верске при- 
лике, као што су нпр. називи места Русалије (напр. Русалијско Гробље 
изнад Трговишта...)" као и топоним Св. Илија (Филип., 1955: 103-104). 


Маиа 16. Власошинце 


1.Средишњидеодесневертикалечинипакет блиских ликова словен- 

ског пантеона, соларне и хтонске провенијенције: а) Божица - Видна; 6) Ба- 

бин гроб - Невеста - Дјединова мах - Дедичина мах; в) Марчева ч. - Мар- 

чева мах., и пратећи атрибути ових пакета: Самар - Јарчев п. - Бели камен 

– Јарац; Мечит - Дивљачка. Свима њима заједничка је Требачина мах. 2. 

Доњидосо исте, десне вертикале чине: а) Видим - Ладков Д. - Д. Г. Љубата 
-Виљеколо(којепрати М. Мечит - Мечка - Бесна кобила - Лисински пре- 

слап-Црникамник- Црнар. - Змејчева мах- Вшљеколска дол. - Виљекош- 

тица) и в) Св. Илија - Божичка р. Свима њима је заједничка Требеника 
мах. 3. Топоним Совршец - је нејасан. Занимљив је топоним: Власинско 
Језеро, али и Влашки дол, а, нешто источније од Божице је и Влашки рид. 
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Лева вертикала садржи два топонима са основом девојка и један не- 
весша: северно је Девојкин камен, коју прате махом хтонски атрибути: 
Ружица, Козница, Влашки дол, Лудна глава, док Девојку у доњој зони 
прате соларни атрибути и могућне импликације соларних митских лико- 
ва: Богошевце - Богошевски рид, Рашевица, са атрибутима: Соколовац, 
Самар, Кон>скирид, Капа. 

Докуменшација: 

О три карактеристична топонима: Виљеколу, Власинском језеру и 
Девојкином камену сачуване су неколике легенде које је Милан Ђ. Мили- 
ћевић забележио у Краљевини Србији. 

"Код Сшрешера је преслап Вшљеколо, који се, као падина, не може 
видети из далека, него се свакад радозналу путнику из далека показује 
лепи врх Сшрешеров, као обележје Виљеколу. Виљеколо се даље чује, а 
Сшрешер се дање види". Код тога преслапа, наставља Милићевић, "међу 
изворима Вреле Реке и Виљекошшице, има једно коло, као какво врло 
велико гувно. На среднии тога кола, где би био стожер, кад би то било 
истинско гувно, земља је малко издигнута. И ивица томе колу виша је од 
остале земље, као да ју је неко навалице ивичио. - Ко је градио то колог2 
Шта је ком оно требало на том местуг2 |..] - Сељаци из околних села на 
питање: шта је то2 одговарају: да је то Виљеколо, то јест коло горских 
вила које ту играју своје вилинске игре; а оно место што је издигнуто на 
среднии, веле да је за свирача, који свира тим планинским играчицама. 
Граница српско-бугарска ударила је посред Вшљекола. |..] Кад је копан 
гранични јарак, ни један од сељака из оближњих села није хтео ударити 
будаком у Виљеколо, бојећи се вила; него су га раскопали неки Турци 
војници, који су се ту десили. И сада се трава око Вшљекола коси, а на са- 
мом колу нико не сме ни сламке да узбере" (Милић., МЉ., 1884: 273-274). 

Легенда о Власинском језеру. "Околни сељаци причају да у Власин- 
ском Језеру живи некаки црни водени бик. У старо време, веле они, бик 
је тај ноћу излазио из воде на обалу, пасао траву, и боо се са сељачким 
говедима, која су пасла око језера. Он је, на тај начин, поубијао многа го- 
веда сељацима. Најпосле досети се некакав ковач, те своме волу окује 
рогове гвожђем, и пусти га на пашу крај језера Власине. Водељак изаће, 
као обично, и полети на ковачева вола, да га прободе, а кад га овај мазне 
својим окованим рошчићем, он заборави и пашу и бодење, него стругне 
натраг у језеро. - После тога, говеда су, вели прича, била мирна од воде- 
ног бика. - Само године 1827, пред рат руско-турски, и пред годину 1876, 
кад ће се закрвити Срби и Турци, бик је, веле, из језера тако страшно бу- 
као, да се је сва околина тресла, и из воде су избијали на површину вели- 
ки клобуци. - То причају Власинци и Црнотравци, који су језеру најбли- 
жи" (Милић., МЉ,, 1884: 279). 

Ова легенда кореспондирасапредањемзабележим у околини Охрид- 
скогјезераи односи се на Велеса. Да ли Власинско корелира са Белесом2 
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Легенда о Моми девојци. "На десној страни моравској, у Клисури, у 
хатару сепаДуиљана, има много каменова који стоје усправно, као какве 
пирамиде. Једна таква стена из далека јако личи на оне статује које пред- 
стављају грчке богшње. Тај камен зову мештани Мома (девојка), а Арна- 
ути су га звали Џеџа (девојка). - Мештани о тој каменитој моми (девојци 
или џепи) причају ово.: - Горе по брду, изнад места где данас стоји каме- 
нита Мома, по камењу, било је село. Из тога села људи су слазили на Мо- 
раву да захватају воду. Жене и девојке обично су на Морави белиле плат- 
но и прале рубље |... - Девојка једна сиђе на Мораву да бели платно; за 
њом пође од куће мало куче, које је она врло волела. Девојка је белила 
платно, а куче се играло, па најпосле, кад угреје врућина, завуче се негде 
у хлад и легне. На један мах девојачка мајка, видевши из далека турску 
војску, завиче ћери својој да бежи кући. Девојка сабере платно; метне га 
себи на главу и поће, али се сети кучета, које је веома миловала, и стане 
вабити га. Нестршљива мајка учеста викати ћери да бежи, а пи, измичупи, 
често се освртала и застајкивала, да би добавила куче. У једном таком 
застанку мати смотри ћер да не иде; па, мислепи да се она осврће да гледа 
војнике, цикне и прокуне је тешко: - Еј ћерко, ћерко, да Бог да окамени- 
ла се и ти и твоје псето! Клетва се збуде! [..] И девојка с платном на гла- 
ви, и ниже ње псето, претворе се у камен! То се данас зове Мома. По тој 
моми, зову многи и овај зеснац Мамина Клисура, ма да има и друга Мо- 
мина клисура чак иза Витоша" (Милић., МЉ., 1884: 330-331). Дакле, и ов- 
де је реч о прогоњеној девојци, која се везује за уобичајени амбијент: во- 
ду, реку, вододерину. Момин камен је у овој легенди, а према Пиларовом 
сценарију, доиста, са "десне стране Мораве". 


Мама бр. 17. Пирош 


1.Уцентралномделудоминира:Вмолич. Горњикрак ове планине чи- 
не: а) сједне стране Видлича - соларни ликови: Св. Илија - Рсовац - Росо- 
мач, са атрибутима: Штит - Ковачево - Церов дел - Столовати цер, 6) са 
друге стране горњег дела хтонични атрибути: Влчје - Мечија гора - Кур- 
јак - Черта - Кукла - Вражја гл. 2) У доњем делу Видлича су елементи со- 
ларнихликова: а) Св. Тројица - Боги дол - Петловица - Спасова ч. - Коваче- 
ва гл, али и 6) хтонских: Баба луга - Д. Г. Криводол - Грбетица - Ман. Св. 
Петка. 3. У захвату Старе планине су атрибути хтонске врете: Дабчин п. - 
Мучибаба - Црнак - Мачуришка кукла - Црни врх - Дива слатина. 


Мама бр. 18. Бела Паланка 


1. У централном делу носећи ликови: а) Св. Илија - Расница (које 
прате: Церовик - Божурато - Рогоз - Петлово Бојиште - Војници - Орло- 
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вац-Трештеница); 6) Велетина глава- Бабина 6.-Бабушница- Девана (ко- 
јепрате:Костур-Мађика - Мечји дел - Црни врх - Пасјача - Скоково - Вл- 
ковица - Д. Г. Крњино - Свирац). 2. У доњем десном делу доминантна су 
двалика: Св. Илија- Влашка планина- Св. Илија. Св. Илију (Перуна) пра- 
те: Церев дел - Церовци - Церевска река; Влашке планине (Белеса) прате: 
Свшарник - Росуља - Росуљске падине - Пасји врх. 3. Бабушница је у ок- 
ружен>у:Гарваница-Д. Г. Крњино- Зли дол - Дубац - Св. Петка - Пасјача. 


Маџа бр. 19. Бела Паланка - Пирош 


1. Окосницу чине пакети два типа ликова: а) Периш - Перинатица 
(Перина Тица) - Илинци - и 6) Витановац - Виткин дел, са пратећим ат- 
рибутима: а) на црти "Перуна" су: Петловац - Петлова глава - Кременица 
- Трештена чука - Велико Курило - Клепатица - Седлар - Церова - Церо- 
ва глава - Големи цер - Церакова чука - Орља - Кобиљача; 6) атрибути 
који прате Свешовида су: Виденова Дувка - Богов врх - Божин врх - Ко- 
њарници - Вран дол - Белава. 2. Занимљива је опозиција у доњем левом 
делу мапе: Богов врх - Зли дол. 3. Усред ова два лика: Перуна - Видасуи 
врло упечатљиви ликови са основом "Баба": Баба - Бабина глава - Бабин 
кал - Бабинкалска река - Бабин нос. Овоме лику припадају атрибути 
хтонске садржине: Влашки дол - Влашка река - Влашка пољана - Црни 
врх - Дивљана - Љубатовица - Мечкатица - Мечји врх - Калуђерица - 
Козја. 4. Шта могу семантички имплицирати: Лилини - Лилина врвина - 
потес Еље2 Да ли је то форма преосмшшњеног лика Леље или Љеље. 5. 
Заслужује посебну пажњу лик Рагодеш; да ли би могао бити Радогост бу- 
дући да у Пироту налазимо лик Гостуша2 

Подно Перинашице налази се опозитни пар насеља: Црнољевица - 
Белоиње, као и: Црни вех и Бело брдо, или десно: Црни врх - Белава. За- 
хтевао би посебно тумачење комплекс тзв. Рињских иланина. Народ ве- 
ћег пиротског насеља Церова слави Спасовдан као своју "литијску сеоску 
славу" (Јовановић, И. 1996: 183), а познато је да је цер као дрво посвећено 
богу Перуну, чији је дан четвртак, у који дан, редовно, пада Спасовда! Та- 
ко и у селима Сврљига која славе Спасовдан: у Гулијану, Лозану, који се 
граничи са Перишом; Гулијан је подно Перинашице; у атару Гулијана је, 
иначе, Виденова дувка, најзад, из овога краја је забележена легенда о Ви- 
дену змају. 

Приметили смо велику учесталост топонима са основом "Баба" на 
Старој планини и њеним огранцима - Сврљишкој планини и Тресибаби. 
На овом простору је чак девет таквих топонима. Поред Тресибабе, види- 
мо и следеће: Мучибаба - Баба (врх) - Бабина гл. - Бабин кал - Бабинкал- 
скар.- Бабин нос - Бабин зуб - Баба (потес). Поменућу овде и пратеће ат- 
рибуте, овог могућног словенског божанства: Дојна бара - Дојкино врело 
- Злидол - Кучничко крајиште; Козјагрбина- Вражагл. - Јања- Мачија гл. 
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Докуменшација: 


Петер Скок је, истражујући топонимију на јадранским острвима, 
скренуо пажњу да се на острву Жуту налазе увале: Ргтте! - романски де- 
минутив од ртпа, који значи "перо", и при томе додаје да су српскохрват- 
ски еквиваленти "Перна, Пернатица за ртове и увале" (5КоК, 1950: 132). И 
на острву Чиово "називи двију увала Солинска |..] и Кокошиње |..] ра- 
зумљиви су. Исто важи и за рт Старица. Увала Пернатица налази свој 
репдапг у придјеву Перна за увале на другим отоцима" (5Кок, 1950: 165). 

Овим поводом желим да приметим да је у 19. веку Милан Ђ. Мили- 
ћевић у својој Кнежевини Србији забележио топоним на Сврљишким 
иланинама у облику Перинашица, који је касније преиначен, тако да је 
његов облик данас: Пернашица, без [и] - Перјијнатица (979 м). Он се на- 
лази, иначе, у непосредној близини друга два индикативна топонима са 
култним значењем: Периша, десетак километара од Вишановца. Реч је о 
топонимима који, како се чини, имплицирају имена Перуновог и Видовог 
култа, а окружени су, како сам показао, следећим топонимима сличне 
култне имшшкације: Пешловац, Пешлово брдо, Коњарници, Седлар, 
Козја, Козљак, Виденова дувка, Ковна и Козина, Кобиљача, Врановица, 
Вран Дол. Милићевић дословце каже: "Највиши су врхови на овом пови- 
јарцу: Мали врх, Црни врх, Голи врх, Перинашица, Голубшњак, Плеш 
(највиши)" (Милић., 1876: 825). Разуме се, временем је дошло до преина- 
чивања изворних назива, па тако и овог. Слично се догодило и у Бугар- 
ској. У 19. веку у војним мапама имена двеју река била су означена тер- 
минима: Бели и Черни Вид - који састајући се чине већу реку Вид. Међу- 
тим, у новијим мапама из 1911. године, ови топоними су преиначени, па 
се данас зову: Бели Виш и Црни Виш, а тлавна река од ових саставница је 
сада Виш. Тако и у нашим мапама новијег датума (1948. и 1958.) наведени 
планински врх на Сврљишким планинама означен је именом Пернашица. 
Сматрам да је облик "Перинатица" изворнији термин па бих, узимајући 
слободу, могао помишљати чак да овај топоним представло сложеницу 
два основа: Перуна и јпјшице тако да се може претпоставити како поме- 
нути врх - Перунов, асоцира његов значајан атрибут: ишицу која му је по- 
свећена, па би код изговора ове сложенице акценат требало да буде на: 
Перина-шица. Познато је, наиме, да је иешао битан атрибут два словен- 
ска божанства високог ранга: Перуна и Световида. А управо се на овом 
локалитету налазе сви потребни топоними који чине пакет назива са вео- 
ма вероватном култном симболиком. 

Додајмо овде још неколико речи о топониму "Перинатица". Наиме, 
постојала је сумња да је Милићевић погрешно забележио овај топоним 
као Перинашица. У своме делу Кнежевина Србија Милићевић је конста- 
товао постојање два различита топонима: Перинашицу и Пернашицу. Го- 
ворећи о трећем "краку балканских висина", дакле, о Сврљишким илани- 
нама он је, да поновим, забележио: "Највиши су врхови на овом повијар- 
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цу: Мали врх, Црни врх, Голи врх, Перинашица, Голубињак, Плеш (нај- 
виши)". Нешто раније, у истој књизи, дајући полис караула Кнежевине 
Србије, Милићевић долази до округа књажевачког, коме је Сврљиг при- 
падао и каже: "Даље иде округ кнежевачки: Драговац, Шупљи Горун, То- 
пола, Курилово, Девели Дел, Грамада, Пошошница, Коларница, Плеш, 
Пернашица..." (Милићевић, М. Ђ., 1876: 725). И у Регистру, који је Мили- 
ћевић сам урадио, прецизно се диференцирају ова два топонима: "Пери- 
нашица, вис планински" и "Пернашица, караула кнежевачка" (Милиће- 
вић, М. Ђ., 1876: 1219). Дакле, нема никакве сумње да је касније преина- 
чење топонима у Пернашицу изведено од имена карауле. Данас у мапи 1: 
25.000, постоји само врх Пернашица. 

"Перин", иначе, кореспондира са другим топонимима у чијој је ос- 
нови "пер". На нашем простору смо забележили, на пример: Перинм, Пе- 
ринац, Перина глава, Перини, Перинићи, Периновац, Перинка, Перин 
град, Периновац, Перин врх, а има бар два значајна пандана у Бугарској - 
Перник и Перно у софијском округу. А. Лома сматра да "Руском Перш 
ближе стоје топоними и ороними на јужнословенском тлу који гласе Пе- 
рин" (Лома А. 1987: 48), из чега би произлазило да и Перинашица, однос- 
но, редуковано - Пернатица, стоји ближе облику Перун, него форми "пе- 
ро", како Скок наглашава. Више о томе в. у мојим ранијим радовима, о 
Видену змају (Петровић, С. 1992: 320-322) и о пакету топонима са осно- 
вом Периш - Витановац (Петровић, С. 1993: 81-82). И овде важи за Перин 
град исто што и за Перинград у Столачком котару: "Од Перуна је и Пе- 
ринград и Прењ у Столачком котару, Перин-иланина јужно од Софије" 
(Отхенс, 1900: 193). 


Маџа бр. 20. Алексинац - Зајечар 


1. Кичму ове мапе носе називи двеју митски индикативних планина: 
Озрен и Девица. У захвату Озрена су ликови који имплицирају соларну 
структуру божанства: Богдинац - Перша - Богова враша - Св. Илија - Бо- 
гојевски камен - Богово гумно. У овом склопу пратећи атрибути, нпр. 
Перунови (Св. Илије, Перше) су: Кременац - Кремен - Мали Озрен - Бе- 
леша - Клађе - Орловац - Дубјо - Орлов камен - Церовица - Церје - Це- 
рак - Соко-град - Спасићево - Коњарник - Бели поток - Зоруновац - Сед- 
лица - Јарчева бара. Девицу, која симболизује лик великог женског 60- 
жанства са хтонским елементима, прате: Момин камен - Скок - Црно тр- 
ње - Бабатија - Мечји врх - Љиљаче - Влашки поток - Влашка капа - Сви- 
њарник. У близини Девице, у подножју је потес Леденица, а подно Озре- 
на Лешнички дел и потес Лешница. Да ли ови изрази имплицирају само 
"лето", или им у основи, као код израза "Летнички дел", стоји "Леда", ос- 
таје отворено питање. Поред Озрена је Требич, симбол култног места на 
коме је, претпостављамо, била приношена жртва одређеним божанстви- 
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ма. 2. Други комплекс митских ликова чини пакет испод планинског сис- 
тема Девица - Озрен, у доњој хоризонтали мапе, и то: Рашковац - Рсовци 
- Св. Илија - Божурна - Божин клад, а прате их још: Божидол - Трстени- 
ца - Бели брег - Белешина. Да ли Рашинац и Рсовац имплицирају Хорса2 
3. Десно од овога комплекса формира се још један пакет са основом 
"бог": Божиновац - Божурна - Богово гумно - Богданица. 

Ликове под 2 и 3 прате атрибути соларних божанстава: Орловац - 
Трестеница - Рујак -Ковачевица - Бели брег - Трештена бука - Церје - 
Варнички врх - Дубје; док пакет хтонских и женских митолошких ликова 
прате: Чртовац (да ли од Черш, Чорш) - Кучавац - Вучје вртаче - Мечи 
дол - Козја грбина - Кривонос - Росуља - Св. Никола - Св. Аранђео. 

Докуменшација: 

У Кнежевини Србији "Милићевић описује Девојачку Сшену овако: 
"На планини Јухарина Коси, између Цекирића и Орашја, има један стра- 
шан одсек, који се зове Девојачка Сшена. Прича се, да су некад Турци по- 
тезали робље из Темнића |... На врху планине сустигну једну девојку... 
Видећи да јој нема живота...она дође над онај страшан одсек и скочи ни- 
зањ" (Милић., 1876: 203). На другом месту Милићевић описује управо на- 
ведени Момин Камен који се налази на нашој мапи: "На три сата идући 
од Бање уз Моравицу, испод пута, који води Књажевцу над водом, у јед- 
ној иначе сутесци, има једна усправљена стена, као какав пиновски пласт 
сена. Та се стена зове Момин камен. Прича се да је отац појурио своју 
кћер, да је каштигује, што је волела момка, који њему није био по вољи. 
Девојка побегне на ту стену и озго скочи доле у пропаст, те се сва разби- 
је у комаде. Момак ради кога је она то учинила, кад дозна, дође на исту 
стену, и скочи са оног истог места. И сада им сељаци обома показују гро- 
бове под стеном" (Милић., 1876: 803). Постоји још једна легенда о Тзв. 
"скамењеним девојкама" на Девици. О томе сам се најпре обавестио код 
Милана Ђ. Милићевића: "За име Девица' кажу да долази отуд, што се у 
тој планини, на месту Ковиљаку, налазе неколики природни каменови у 
такој форми, као да су какве девојке окамењене" (Милић. 1876: 826). 
Сличних Моминих каменова, односно чука, има посвуда у Тимочкој кра- 
јини. О настанку имена Момина чука - издужено брдо у атару на коме је 
сада телевизијски репетитор - Маринко Станојевић нам је оставио следе- 
ћу легенду: "Има прича како је момак тражио девојку. Она да би га иску- 
шала колико је воли, постави му задатак да је изнесе трчећи на ову чуку. 
Момак је трчећи изнео на чуку, али се од умора онесвести. Девојка се по- 
плаши и стрчи на Тимок да донесе воде и поврати момка. Донесе воде тр- 
чећи, али и сама падне од умора и издахне заједно с МОМКОМ. Обоје су са- 
храњени овде, и та се чука стога прозове Момина чука" (Стан., 1940: 
122). О планини Девици - на тромеђи Сврљига, Сокобање и Књажевца 
већ сам писао у Мишологији Срба (Петровић, С. 1997: 226). 
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Занимљиво је да је на Требичу Кнез Милош подигао спомен чесму. 
"На среднии ове равни, на путу из Алексинца у Бању, у месту Требичу, 
подигао је, 1860 године, пок. Кнез Милош красну чесму, од тесана каме- 
на, за спомен свога повратка у Србију, 1859 године" (Милић., 1876: 782). 
Нису случајно биране локације за подизање објеката са култним обележ- 
јем, а спомен чесма без сумње представља такав објекат. 

Према тумачењу Ива Пилара и Јана Пајскера, Магдаленин камен 
на Девице имао би се протумачити као камен "злодуха". Но, како се из 
мапе види, у близини Магдалениног камена нема ама баш никакве реке 
нити њених трагова, што је према концепцији Пилара неопходно; наиме, 
са леве стране треба да се налази обележје доброга, а са десне злога бога 
илизлодуха. 

Љубиша Рајковић - Кожељац је забележио сличну легенду у Тимоч- 
којкрајиникојасевезујезаМсешмнка.мен, односно Момину чуку. "Мамина 
чука - издужено и највише брдо у атару (на њему је телевизијски репети- 
тор). О настанку имена овог оронима М. Станојевић је забележио следећу 
легенду" (Рајковић, 1990: 354). О тој легенди смо већ обавестили читао- 
ца. Поставља се само питање да ли иза бројних топонима сличне семан- 
тичке вредности: Момин камен, Момина чука, Момин скок стоји легенда 
са аналогним садржајем о прогоњеној девојци 2 


Маиа бр. 21. Алексинац - Зајечар 


1. Лево од Ртња промиче неколико митских ликова соларне и хтон- 
ске провенијенције: Илијина глава и непосредно до њега Голубичина ко- 
са и Голубички поток и, на тој црти, само 3 км од Илијине главе каракте- 
ристичан атрибут Седло, потом Дед и Руј и, нешто даље, Рашинац са ис- 
тоименом реком, Рујиште и Рујишки камен. Паралелно са овим солар- 
ним ниже се један ред појмова хтонске садржине: Баба, Влашко Село, 
Паклеш дол, Паклешки поток, Скок, Лисац, Кусача. 2. Десно од Ртња 
окосницу опозиционих блокова чине на једној страни: Дедина чука и ње- 
му сагласни Старчев брег - и њима припадни атрибута: Седа брада, Ор- 
лово поље и В. и М. Орлово брдо, и на другој: Тресибаба и Баба-Сшанин 
врх, којима одговарају: Влашка капа, Влашко поље, Мечји врх. 3. И у 
центру мапе уочавамо супротност: а) Илино - са истоименом реком и Ру- 
јак, и 6) Змијанац - са истоименом реком и Свшњарском реком. Ту су и: 
Црни Тимок - Бели камен. 4. На горњем делу мапе, да поновимо, видимо 
учесталост топонима са основом "бог": Боговина и истоимена река - Бо- 
говински камен - Боговинско иоље - Богојевац - Богданов иошок, које 
прате Илијин врх и Периш. Ове ликове соларног, ратног божанства пра- 
те: Самар, Бојино брдо, Рогоз, Коњска падина, Церовина. 
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Мама бр. 22. Куршумлија - Ниш 


1. Кичму горњег дела мапе чине две планине са очигледно митским 
садржајем: Видојевица иланина - са Видовачом (насељем) - Видојевач- 
ким к. и Троглав. Промиче још један соларни лик: Хоре кога имплицира- 
ју Рашевица и Рашевачки поток. Питање је да ли Џерина ливада поред 
саме Видојевице планине има митску димензију. Несумњиво је, пак, да су 
атрибути врховног бога - Троглава: Вељи врач, Световида - Војничка во- 
да - Ргаје (можда од Рогаје) - Ргачка иланина. Прате их лево Д. Дединац - 
Дединачка река - Богујевац - Огњино Присоје. Конфигурацију Триглава 
и Вида ближе одређују топоними Црнач и Г. Коњуша. Са Троглавом и 
Видом непосредно је у вези Н. Ст. Ђуревац, и Крстато дрво - место могу- 
ћег приношења жртве. 2. У доњем делу су у опозицији: а) топонимски ли- 
кова са могућном соларном импликацијом: Богујевац - Соколовац - Со- 
коловица планина - Соколов крш - Самари - Бојовско брдо - Радан пла- 
нина, односно 6) други пакет ликова са могућном хтонском импликаци- 
јом: Власова - Власовска река - М. Власа - Вилино коло - Девојачки крш, 
са атрибутима: Ђаволова варош - Дешишки вис - Проломска планина - 
Проломска река - Пролом - М. Крш - Црна чука. На Јастрепцу је извор 
Змајевац. 


Докуменшација: 
"Змајевац, извор у Јастрепцу, више села Шшљеговца. Прича се да су 
се на том извору купали змајеви. Одатле је, веле, полетео онај, од кога је, 


по песми, избавио Царицу Милицуједини Змај Огњени Бук" (Милић., М. 
Ђ., 1876: 744). 


Мама бр. 23. Куршумлија - Ниш 


1. У средишњем десном делу носећи су ликови Г. Д. Девча - Девчан- 
ска река, и њима сагласни атрибути: Породин - Дешиловац - Баботинци - 
Бабиновачко брдо - Бабин Поток - Криваја поток - Куса топола - Мечки- 
на крушка. 2. Доњи део мапе је у знаку два соларна божанства: Перуна и 
Сварога, које имплицирају с једне стране: Св. Илија - Илинац - Св. Илија, 
и Г. Д. Сварча, са друге. Њима су сагласни још: Орлово гнездо - Орлов 
камен - Нова Божурња - Св. Врач - Д. Г. Коњуша - Ресинац - Рашевац. 
Белогош би, пак, могао имлицирати Белбога. 3. Горе десно су Вишача - 
Росица са атрибутима: Самар - Анатема - Зубовац. 4. Леви горњи блок је 
у знаку: Вишановачког друма, са пратећим атрибутима соларног божан- 
ства: Варница - Змајевац - Змајевачка вода - Бела стена - Соколов камен 
- В. Соколовица. Очито је да загонетни топоним М. В. Лешовишше, пра- 
те хтонски ликови: Св. Петка - Црни врх. Можда се иза Летовишта крије 
и неко женско божанствог 
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Докуменшација: 

Иво Пилар наводи тешкоће са којима се суочио када је хтео да про- 
тумачи смисао пре свега "Сварче". "У 'Речнику места' за цијелу нашу др- 
жаву нађох у првом реду име Сварче, село с опћином у Србији у селу 
прокупском, затим име Шварча, предграђе града Карловца |...) пак сам 
мислио, да ће се та имена највјеројатније изводити од Сварога. Међутим 
против овога тумачења мјеродавни језичари подижу приговоре, зато мо- 
рам то тумачење напустити. - На словеначком језичном подручју мјесних 
имена, која се изводе из имена Сварог, има чешће: Сварје (опћ. Предвор, 
срез Крањ...), Жваруље (опћ. Кандрше, срез Литија...), које по мојем мни- 
јењу такођер долазе од Сварог" (РЏаг, 1931: 37). Овде постављам питање: 
ако се на терену у окиру конкретног пакета топонима покаже да постоји 
смисаона митолошка мотивација топонима у окружењу, укључив ту и по- 
стојање жртвеника, записа, као и касније на тим просторима саздане сак- 
ралне грађевине, које религијски кореспондирају паганским богомољама 
као и одређеним профилима и именима божанстава, можемо ли, као у 
конкретном случају, поменуте топониме сматрати изведеницама од осно- 
ве Сварог, односно Сварожић. 


Маиа бр. 24. Крушевац - Куршумлија 


1. Горњи леви и средишњи део окружују: Богдање - Рујишник - Ви- 
ље коло - Влашки пошок - Влашко иоље - Мареново. Пратећи атрибути 
хтонско-женских митских ликова Виле и Маренова су: Сватовско гробље 
- Љубава - Девет дубова - Грбак - Дивље поље - Медвеђа, док су атрибути 
који прате топониме соларне мотивације: Богдања (и Рујевита): Орловац 
- Церјак - Бојинац - Коњски поток - Орловачки поток - Петловац - Писа- 
но брдо. 2. Доњи леви део је у знаку: Илијине главе, са пратећим атрибу- 
тима: Варница - Кремењак - Војиновић - Тоболац (асоцијација: Стрела) - 
Штитар - Ст. Трстеник (= Трештеница2). Осим Илијине главе ту су осно- 
ве за још два соларна лика: Витково - Рашевац, али су и Велуће - Вело- 
гац, условно асоцирајући на Белеса, а које прате: Пасјак - Пасјачка река 
– Ман. Велуће - Црнишава - Влашко поље. Заједнички овом пакету лико- 
ва је Требошин, као место култа. 

3. Десни средшшњи део мапе носи неколико важних ликова соларне 
провенијенције: Вишановац - Богићевац - Паруновац - Дедина, са реком 
Дединац, а све њих прати Расина. Ту су и два лика један хтонског порек- 
ла - Кукљин и два нејасне етимологије и значења: Шаврани и Макршане, 
овај последњи, можда, стоји у некој вези са Макошом. Пратећи атрибути 
соларних божанстава: Церова, Церовачки поток, Церовац, Церовски по- 
ток, Крени поток, Бела стена, Расавац и Старчево брдо. Атрибути мо- 
гућних хтонских и женских ликова су: Св. Богородица, В. Кобиље и Ко- 
бшњска река, Жабаре, Црни врх, Дивље поље, Вучак, Росуље и Анатема. 
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И њима би Требошин био главки центар култа. Закључак: и овде иду у 
пакету: Вит и Паруновац са доминантним атрибутом основе "цер". 


Маиа бр. 25. Нови Пазар - Куршмлија 


1. На горњој левој страни издвајају се два доминантна лика соларне 
карактеристике са основом а) "иер-": Перинац - Перићи и 6) "Вид": Види- 
на сшена - Видина глава - Вишалишше - Видојевићи - Богошевац, и неко- 
лико са хтонском потенцијом в): Вољари - Лешица - Мариница. Соларне 
ликове прате: Петловац, Туцањ, Орловац, Соколовица, Рожац, Орљак, 
Росићи, Дубовци, Бела вода, Пели поток, Расина; док се у домену ликова 
хтонско-женских структура налазе: Црна глава, Црно врело, Крива Река, 
Кривак, Мачковачки брег, Козићи, Козница, Вуковица. 2. И десна горња 
страна мапе је у знаку ликова следеће мотивације а) Перуна: Богише - 
Богишка река - Парчин са атрибутима: Богиша, Кремењак, Ковиоци; за- 
тим 6) Вида: Вишково - Божанац - Бозољци - Богошевац, са пратећом 
Белом стеном; најзад, Сварога в) Барина - Варинска река, чији би могућ- 
ни атрибути били: Дуб, Старци, Расина. Да ли би Вражогрнци и Влајна 
припадали зони хтонских божанстава2г 3. Доњи средишњи део мапе је у 
знаку два опозициона блока; а) с једне стране ликови соларне потенције: 
Вишанове њиве - Богдановац - Богошевица - Бозољин - Илињача - Рује- 
вац; 6) са друге хтонске импликације са основом "блаж-": Блажево - Бла- 
ожевска река - Блажевска чука - Влашка раван - Бесин пошок - Бабица - 
Бабичка река - Виле воде – Враговац - Виља – Виљи иошок -– Бабин нос - 
Судимље. Пратећи атрибути соларних ликова су: Врачаревићи, Жарево, 
Церова, Орљак, Рујевац, Бело поље. Атрибути хтонско-женских ликова 
су: Кљуна, Козји део, Козји поток, Козја глава, Крива коса. 4. Крајње де- 
сно доле су, углавном, ликове хтонске структуре: Морачане - Кукулиц - 
Лисичја глава - Црна чука - Мечак, унутар којих се налазе атрибути солар- 
них божанстава: Церовица, Церовачко пресло, Бела стена и Ђурина липа. 


Маиа бр. 26. Нови Пазар - Куршмлија 


Као да средишњи лик Требиња - Требина симетрично држи четири 
парадигматична митска лика: Вида - Перуна - Ладу и Дајбога (Дабу). Ка- 
ко се то конкретно структуира2 1. На левој горњој и доњој страни је кон- 
центрација атрибута око два лика: Вишоша и В. Лашковице, односно до- 
ле Вишоша и Ладово који би имплицирали: Световида и Ладу, односно 
Лету. Са Витошем иду атрибути: Витошка Река - Треска - Кремењак - 
Оштро кошље - Ковачка река - Копривница - Божанин лаз - Жарина - 
Кокошар - Јарчева чука -, али и: Белош - Бела вода - Беласица; док са 
Латковицом и Ладовом иду: Вилина стена - Лисичјак - Медвеђак - Свгођ- 
ска глава - Оштри крш - Сеочки крш - Кучавица - Висикучка - Бабићка 
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река - Црни врх. Ту је и топоним који асоцира култно место: Требиња, Г. 
и Д. Требшља. 2. Горе десио доминирају: Перуника - женски пандан Перу- 
нов, и Влајња - као могући женски пандан Влас-у, Велес-у. Перунику 
прате: Перунићска глава - Илички брег - Коњува, и њима компатибилни 
ликови: Рашићи, а Влајљу: Бабина чука и Близанци. Дакле, лева верти- 
кала и горња хоризонтала су у знаку Витоша и Перуна. 3. Блок у десној 
доњој хоризонтали обслежавају два доминантна лика Дабиновац - Боже- 
вац, са пратећим атрибутима: Дабиновачки п. Дабиновац - врх, са атрибу- 
тима соларне мотивације: Церово, В. Церово, Дубница, Дубови, Раше- 
вац, Бојова Чука. Тује н већс насеље Вукојевац. 


Маша бр. 27. Краљево 


[. Леви и десни део симболизују систем бинарних опозиција, у чијем 
су средишту Перун (ика) - Вид. С леве стране су: Илијак и река Перач и 
Дајчевићи, са атрибутима хтонске потенције: Вољавча (насеље, река и 
потес) - Лађевци - Лађевачки (поток и река) - Бапско поље - Дивљачки 
крај - Мрчајевци; с десне су: Перуника - Вишковац. Перунику прате: Зор- 
куша - Церје - Церјак - Орлови - Бојовац - Туцачки напер. Витковац пра- 
те: Видарички поток - Пијевац - Петропоље. У средишту обају полова је 
Володер, односно Вељовац, са атрибутима: Дивље поље - Црни врх - Ме- 
дина коса - Кобшља глава. 


Мапа бр. 28. Краљево 


1. По левој дијагонали одоздо видимо у трима модификацијама ис- 
тородни лик који чини окосницу читаве мапе: Вишлишше - Вишош - Ви- 
шановац, а прате их: Јагњило - Орлујак - Озрен - Церовак - Змајевац (ре- 
ка и насеље) - Орловац - Бели камен - Конарево - Веригове баре - Кова- 
чи, са двема Требићским малама. 2. На десном крилу су два опозициона 
пакета, хтонских: Бабу и Бабићко брдо прте: Лисица - Крња Јела - Кози- 
ле - Вуково брдо - Крш - Вранеше - Црии врх и соларних ликова: Иљска 
глава - Рашовка, са пратећим Растовиком и Гвоздац-ом. 


Маша бр. 29. Чачак - Краљево 


1. Уз доминантан лик планине Троглав и Видакове иревоје која је на 
Троглаву, јесу Перуника - Дедевци – Богушовац - Божац - Видик - Вида - 
Белоглава. Перуника је у пакету са Перишким потесом; Троглав и М. 
Троглав са Светлаповцем, Самарином, Ковачевцем; док је Видик са 
Коњским врелом, Роговом гл, Самаром, Соколином, Змајевцем, Војнов- 
цем, Петловцем, Белошевцем. Белоглава је са Змајевцем. Индикативно је 
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да се сусрећемо са трима топонимима основе "змај". 2. Ова је мапа карак- 
теристична и по томе што се на њој уочава присуство и других митских 
ликова: Белес - Живица (са Живичком реком) - Вида - Перуника - Дивиш 
– Баиско иоље - Черш, које прате: Крива коса, Медвеђак, Чудак, Јајинац, 
Врановица, Свињак, Козјак. Свима су заједнички топоними са могућним 
местом приношењажртве: Тројебеж-Заћис- Сш. Молишва - Саборишше. 

На овој мапи у Србији запажамо највећу концентрацију неколико 
могућних а важних ликова древне српске и словенске митологије које 
имплицирају следећи топоними: Троглав, Вид, Вида, Перуника и Перун 
(у лику: Перишки иошес), Белее, Живица, Белоглава, Божац и Богушо- 
вац, Лађевац, Рујевиш (у форми: Риђица, Рујевина), Хоре (Рашчичка ре- 
ка, Русац, Росина коса, и Рашће), Баба А Дедевци, Дивиш и Черш. 

Докуменшација: 

Александар Лома брдо Вслес у Драгачеву, на овој нашој мапи, до- 
води у везу са божанством Белее, као и Живицу - речицу. "Тако под бр- 
дом Белес у Драгачеву има село и речица Живица чије је име могуће 
схватити као деминутив од словенског теонима Да. Треба репи да су оп- 
штесловенски карактер култа ове боггође, па и само њено име, неизвес- 
ни. Дуа је највероватније читање имена полабске богиње које Хелмолд 
пише а", њена веза са божанством Дужуе у иначе проблематичном ста- 
ропољском пантеону Ј. РПЛигоз7-а спорна је, тако да једину индицију пра- 
словенског порекла овог теонима пружа једна у прошлом веку забележе- 
на скаска из Замладинца у хрв. Загорју, где се појављује Жива Вила у из- 
разито митолошкој функцији божанства које је људе научило земљорад- 
њи (...) – ако је то име аутентично. Деминутивни облик Живица може би- 
ти секундаран, али не мора: уп. мокошица, топоним у околини Дубровни- 
ка, према имену староруске богиње Мокошњ" (Лома, 1987: 41-42). 


Маиџа бр. 30. Нови Пазар 


1. На овој мапије у средишту концентрисано неколико значајних то- 
понима са очитом митском структуром: Вишуш - Видина сшена - Видина 
гл. - Перуника - Богова коса - Вележ - Лешица - Девље. Вида прате: Кова- 
чи, Белчевићи, Рожац и Бојна Глава; Перунику: Петловац, Кременичка 
пл., Кремиае, Растова глава, Копривњак; Вележ: Велештица, Влас, Вељи 
врх, Влах, Козје стене, Свшговица, Црни врх; Девл>е и Лешицу: Близан- 
ска раван. 


Мама бр. 31. Сјеница - Нови Пазар 


1. Горе лево је концентрисано неколико митских ликова: Видово - 
Девичњак - Вареш - Варево - Блажево - Лелешице. Видово везује следеће 
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атрибуте: Врачевац, Рогиње, Кременштак, Војновица, Војниће, Судско 
Село; Девица и Лелешице: Близанац, Дојевице, Дојновићи, можда овде 
спада и Чумин до; Варево: Ковачево, Соколовица; Блажево прате Вра- 
жогрнце и Змињак. 2. На десној горњој страни су: Дава (Дажбог2) - Вла- 
шка река - Јарик - Д. Г. Јариње, са култним местима: Врачево - Требиће - 
Молитва. 3. У средшшњем делу доње зоне је лик: Вишаково коме су нај- 
ближи: Церовик, Беланска, Војковиће, Рогозно, Жареве и Дединово. 


Маџа бр. 32. Сјеница - Нови Пазар 


1. У средишту леве стране доминирају: Дајићи - Девићи, са прате- 
ћим изведеницама: Дајићко брдо и Дајићка река. У њиховом су окруже- 
њу сродни топоними: Перуничић - Илинчићи - Перушићи - Перовићи - 
Паревица. Прате их: Муњићи, Богићевица, Бојиште и Рогопеч. Девиће 
прати Млађев врх и Козјача, и загонетни лик: Диван. У близини је лик 
који асоцира култно место: Требеж. 2. По левој дијагонали, почев одоздо 
промиче плејада парадигматичних митских ликова; с лева на десно: Да- 
рева глава - Сшарац - Девојачка вода (са Љубивода, Плакаоница) - Ви- 
шош - Видовићи - Видићи (које прате: Седло, Спасовик, Погледало, Ве- 
ла стена, Перовско брдо, Перовићи, Трештенац, Петрово поље) - Лада - 
Ладовићи (Господин П.) - Виље коло - Велење - Влашић - Влашица - 
Влас - Велики Влас (Г. Д. Власово, Влашко, Влашки мост, Вељи врх) - 
Варево - Вреовац (са: Капина, Ковијоница, Жари, Зарево) - Рашка (Рас, 
Рушка раван) - Девовићи - Госширадиће (Радогост - Радуша) - Перово бр. 
(са: Белобраћа, Коњско, Д. Г. Жарче). Када би било допуштено експли- 
цирати могуће митске ликове запретене у наведеним језичким формама 
топонима на овој мапи, добили бисмо следеће митске облике: Белее - 
Свешовид - Перун - Лада - Виле - Девица - Триглав - Сшарац - Сварог - 
Радогосш - Дајбог - Хоре. Примећује се и један број ликова који прати 
готово све поменуте митске структуре: Змијинац, Молитва, Требеж, Гра- 
дац, Крстац, Дубовац, Дубље. 


Маџа бр. 33. Сјеница 


1. Горе лево је Перово брдо, које, са Перовим врхом на супротној 
страни дијагонале, кореспондира са Перуном. У близини првога су Кури- 
лово, Богућанска мах. и Требинац. У средишту горњег дела је пакет то- 
понима: Рашанска река - Расно - Богучани - Велики врх - Бојишта, који 
имплицирају неко од соларних божанстава, може бити Хорса. 2. На дес- 
ној горњој страни су ликови са хтонским импликацијама, превасходно 
женске провенијенције: Лошин до - Лешик - Ледине (7) - Живаљићи - Мо- 
ранско иоље, са атрибутима: Загуљски крш, Вучје бр., Сухи крш, Влаш- 
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ки врх, Баљенски крш. Њих, међутим, окружују и атрибути соларних 60о- 
гова: Соколовица, Самар, Рогатац. Ту је и асоцијација на место култа: 
Пошреб. 3. Средиштем мапе доминира Тројан - на Пештери, кога прате 
хтонски атрибути Крња Јела, Девреч и Девречка р., али и Ђурђевица - 
Велико брдо - Соколовине - Ковачица - Роговине - Расно - Рашће - Богу- 
ћани - Бојишта. Према легенди коју су забележили Гшљфердинг и М. Ћ. 
Милићевић, св. Ђорђе је прабуразио аждају која је заменила Тројана, а 
која је сваке године тражила жртву у најлепшој девојци. Отуда извор 
Ђурђевица поред Тројана, а нешто даље јужно је планински врх Ђурђе- 
вица. Индикативан је и топоним Вејселов бунар - који асоцира митски 
лик из Милојевићеве песме која говори о Вејселу и Румјени. 

Докуменшација: 

Шта је Гиљфердинг забележио поводом овога Тројана на Пештери: 
"Алиодсвегаовоганајинтересантнијејетоштоједну рушевину на Пеште- 
рународназиваТројан-градом. Совим Тројан-градомнародјевезаолеген- 
дуосв. Ђорђу. Под градом се налази малојезеро, из кога је излазила ажда- 
ја и прождирала девојке из целе околине док није дошао ред и на перку 
тројанградског бана. Тада је притекао у помоћ св. Ђорђе, убио аждају и 
ослободио девојку. Затимје узео убијену неман и довукао је до села Вучи- 
нипа (пет сати од Тројан-града) намеравајући да је ту закона. Али се ста- 
новништво поплашило и повикало 'Вуци даље, вуци даље'. Зато се, каже 
народ, ово село назвало Вучинићи (од глагола вући). Часни витез повуче 
аждају у друго село и поче копати јаму кад одједном: чудовиште учини 
покрет репом. 'Јао, јао' завапи свет који је то посматрао 'оживје, оживје'. 
Стога се то село до данас зове Живалићи. Али аждаја није оживела и би- 
ла је ту закопана у земљу. Сваке године о Ђурђевдану на језеро под Тро- 
јан-градомдолазе Арнаути,муслиманииз читаве околине, а и многи Срби 
хришћани и приносе жртве св. Ђорђу: кољу овна и крв му пролију у језе- 
ро. Затим овна поједу и веселе се" (Гшљфердинг, 1996: 119-120). Алексан- 
дарЛомајеприхватиоовулегендуисамнавео како постоји обичајна прак- 
са "ритуалног клања овна о Ђурђеву дне на обали језера под старим гра- 
дом Тројан на Пештери (при чему се за то место везује једна варијанта 
светођурђевске легенде), или 'коњски сабор у Велешеецу на Сави" (Ло- 
ма, 1987:39, 40-41), закључујући како је у том смислу "индикативан" "Тро- 
Јан на Церу, на Пештери и у Бождаревцу" (Лома, 1987: 49). 


Маџа бр. 34 Сјеница 


1. Ова мапа се преклапа са бр. 32. по десној вертикали. У горњем 
левом делу на Јавору су Троглав и Васиљев врх. Атрибути Троглава као 
ратничког бога су: Седлар, Бојовско брдо, Кобшље, Бојовићи и Рогопеч. 
Три истоимена топонима Поглед, као и Веђићи и Гледица, асоцирају "ви- 
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ђење" и, могуће, Световида. 2. У доњој зони су две доминантне серије 
атрибута, једна асоцира хтонски митски лик, на чијем је челу Власова (са 
атрибутима: Влашки гроб, Виљошница, Козник, Кобиље, Козја стена, 
Крављи до), а други соларно и ратничко божанство: Богачићи - Богуши 
које прате: Кресово брдо, Тресова коса, Варнички крш, Бојево брдо, 
Орловац, Бојића брдо, М. В. Рогопеч. 


Мама бр. 35 Пријеиоље 


1. Окосницу ове мапе чини неколико средшшњих топонима који им- 
плицирају следеће митске ликове: Дивци (Див или Дев = Девица) - Љиљ- 
ци (Љељ, или Љеља) - Љељенак (Лељ, Леља) - Власан и Ваљеница (Ве- 
лес, Волос) - Вишиљка (Вид) - Позвиз (Подзвизд) - Бабњача - Сшарац - 
Божовљанска р., Бажов иошок (Бог) - Расно (Хоре) - Правишево (Прав- 
да). Место приношења жртве: Требиње - Требињско иоље - Требинска р. 
- Требињски сшанови - Хан Требиње - Молишва. а) Атрибути који прате 
тзв. соларне митске ликове су велика Озрен иланина (у чијем су саставу: 
Озрен, Подозрен), затим, Коњска гл, Орловац, Копривно, Доратица, Ца- 
ричина, Мушковина, Ђурђево бр, Тичје поље, Вуково бр, Бијело Поље, 
Бјелобаре; 6) хтонска и женска божанства прате: Веље брдо, Козомор, 
Крстача, Паклиште, Црни врх, Кожељ, Змињак, Међане, Ђаволска пећ., 
Кобиља, Биволице, Вранин брег. Кривија, Црни врх, Крш. 2. Када је реч 
о топониму "Старац", треба га, такође, сагледавати и из перспективе 60- 
гумилске јереси, где овај топоним означава одговарајући ранг митскога 
лика ове религијске секте. 


Мама бр. Зба Крагујевац 


Основу мапе чини пар који се готово парадигматично понавља а им- 
плицира: Перуна и Световида. У нашем случају: Перуника - Видићи. Њих 
прате: Парад, Врачевшница, ман. Врачевшница, Кобшљача, Спасовина, 
Тријеска. У средишту је опозитни блок: Бабин нос - Дедино бр. Горњи 
хоризонтални део мапе је, осим доминантног лика Вољавча и манастира 
истог имена, који би, уколико имплицира Волоса, могао бити у вези са 
реком Медведник и Козја, као и са Љубичевцем, Виљајом, Виталиштем, 
у знаку атрибута соларног божанства: Самарица, Церово, Бело поље. 


Маџа бр. 366 Крагујевац 


Два су парадигматична лика, један поред другог: Вишош - Перови- 
ца, који су окружени атрибутима несумњиво соларним; као и митским ли- 
ковима које имплицирају: Световиду и Перуну компатибилне садржине: 
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Рогац - Церјак - Војиновац - Врановац - Церовац - Тицина вода, а у непо- 
средној близијп су Доње и Горње Јарушице - Свешлић и Ресник, са атри- 
бутима: Кремењача, Митрепац (!), Копик, Змајевац. Промичу и ликови 
хтонске и женске садржине: Лелићи и Калуђерица, са пратећим: Чумићи 
- Кусиовац - Крива коса - Вучјак - Г. Свињак. У доњој хризонтали уоча- 
вамо митолошкп опозициони блок: Илина вода- Самар - Рујевица - Рого- 
јевац - Кременац - Соковац, ла једној страни, док су на другој: Дивосшин 
-Поскурица-Копиловац- Сватовско гробље - Св. Параскева - Мечковац. 


Мама бр. 37 Гацко 


1. У средишту мапе коју држи велика Требова иланина, налази се 
неколико значајних митских ликова. Наводим импликације могућног па- 
нтеона који се ниже кружно око Требове иланине - у правду кретања ка- 
заљки на сату, а почев с леве стране од планине: Видеж - Видеж (потес) - 
Завидеж -Лелија - Богуновац - Влашево - Ђеђево - Јар дол - Вишаневац - 
Рашевица - Мишрина усов - Рујевац - Перучица (потес и река) - Вилињак 
– Волујак - Бошчија гл. - Живањ - Виша бара - Добро божје - Калелија - 
Љељен. Атрибути који прате соларна божанства су: Озрен, Трескавац, 
Драгош Седло, Поглед, Преседла, Коњске воде, Орловача, Јунак бр, Му- 
њас, Рогуље, Кременик, Кремен до, Бојишта, Бијели Поток, Погледало, 
Поглед, Чагошта. Атрибути хтонских и женских божанстава: Кук, Ош- 
три кук, Кљунац, Козје стране, Црни врх, Црни Поток, Мратиње, Врањ- 
ски до, Међеђа, Криваје, Крна јела, Вранитегови, Вучијак, Влашка вода. 
Дакле, као место култа осим Требове планине, налазимо и следеће: Тре- 
бушче, Требић, Требичина. 


Докуменшацша: 

1. О појму Перучац, Перучица, Перуча, са којим се често сусреће- 
мо, изнећу, сасвим кратко, занимљиво тумачење Петра Скока. "Регисас, 
ген. -сса (Микаља) = регисас, тен. -5са (Водице, Истра) 'болеет која се мо- 
же наводно излијечити само из шупљег храстова пања"; "Ријеч иерушац 
= иерућац значи према томе као 'опљица" (5КкоКк, 1971/11: 644). Према то- 
пономастичко-митолошкој семантици, односно психолошком развићу 
појма "Перун", реч говори о појави оспица на кожи, као последице деј- 
ства сунца, ватре, што је даље повезано са огљем, из чега следи да би у 
некој мотивској вези постојао одређени однос према Перуну, божанству 
сунца - огња. Перутање има аналогију у скидању крљушти са риба. Ко- 
начно, онтогенетски змај исходи од рибе, од гмизавца. Занимљиво је да 
се та болеет лечи из шушњег храсшовог патђа; добро је познато да је 
храст Перуново дрво, односно дрво њему посвећено. 

2. Поводом топонима Митрина усов. "Ако, на пример у Херцегови- 
ни, наиђемо на јаче трагове култа сунца |...], ми ћемо се морати чувати 
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уопштавања пре него што испитамо могућност да ли можда та појава ни- 
је остатак митризма, који је у тим крајевима у своје време имао јаког ко- 
рена" (Чајк., 1994: 54). 


Маиа бр. 38 Пљевља - Пријеиоље 


1. У централном делу око В. М. Богишевца и Требљевине трупишу 
се следећи ликови које наводим према смеру казаљки на сату, почев са 
леве горње позиције: Џинова долина - Јароиште - Морино брдо - Витко- 
вац - Г. Д. Бабине - Љељеница - Божинац - Дедовак - Илино бр. - Св. 
Илија - Рашиновац (М. В. Расно) - Влашковина - Вшњак - Вилићи - Руђе - 
Ладана. Ликове соларне конфигурации: Богишевац - Витковац - Св. 
Илија - Илино бр. (Перун) - Рашиновац - Руђе; ликове хтонске и женске 
конфигурације: Морино брдо, Џинова Долина, Љељеница, Виљак, Вили- 
ћи, Ладана, а) Атрибути соларних и ратних божанстава су: Седлари, Бје- 
лошевац, Роганица, Ђурђеви врхови, Бојишта, Бојовина, Рогатец, Бијело 
брдо, Печ, Соколовић, Јарчишта. 6) Атрибути Белеса / Волоса (Влашко- 
вине): Володер и Међи до. в) Атрибути хтонских божанстава су: Црље- 
нице, Црни врх, Црнобори, Алино брдо, Кујава, Крњин, Крњача, Вране- 
ши, Врање брдо, Оморњаш, Козица и Кук. Као могућно култно место је 
и лик Крст. 2. Чињеница да су четири топонима на веома блиском расто- 
јању: Дедовак - Богомоле - Богомиле - Госшеч, говори у прилог тези да 
би на овоме простору могло постојати средиште богумилскога покрета, 
будући да су Деда, Госш и Сшарац атрибута који указују на ранг божан- 
става у овоме јеретичком покрету а топоним Богомиле о томе и експли- 
ците говори. 


Маиа бр. 39 Пљевља 


1. Као по правилу, вазда наилазимо на блиски сусрет опозитних ли- 
кова: соларних и хтонских божанстава: десно су Перошин и Кремен, по- 
ред Барине (Сварог), а уз њих су: Висибаба и Вловска Вода, односно Ко- 
зичка река - нешто даље и Змајевац. 2. У средишњем делу су, поред Бо- 
гомоле и Расова - које прате атрибути: Бојиште, Ђурђевићски понор, 
Ђурашевад, Столац, Пијевчево брдо, Змајева пећина, Ковачев пањ, Ђе- 
довопоље,јошдва индикативнатопонима: Вилино коло Т8. Ладин вох, ко- 
јима су сагласни следећи атрибути: Кучајевица, Зминица и Зминичко Је- 
зеро, Црни врх, Злодо, Довоља, Шејтанн кула, Лисац и Дивљак, иначе, 
одговарају просторно и Љељени врху и Ладином врху. Горе лево је Во- 
лујаче, коме одговара велика Лисац иланина, Зло до, Алино брдо, и не- 
што ниже Ладин врх, а десно је Рашиновац и Расно, поред којих су Вили- 
ћи и Кујава. У самом центру ових ликова соларне и хтонске провенијен- 
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ције налази се Требљевина, која кореспондира и са ликовима Барине и 
Перошин. 3. Доле десно су, такође према схеми опозиције, два лика: Ви- 
шљаново брдо - Љељени вох, а поред њих је Велики до и Царева вода. 4. 
Лево је Вражјејезеро и њему сагласни Ђевич камен, Скочки омар, Меру- 
ља и Осуђеник. 

Докуменшација: 

Гржетић је поводом топонима Ладин врх у Хрватској приметно: 
"Ладин врх је на Велебићу сјевероисточно од Бенковца, а тамо је и 'Бо- 
жина главица' и 'Вилински врх, а тако налазимо и у Подвележи близу 
Мостара врх именом 'света гора' близу села Гњојнице" (ОтХенс, 1900: 34). 
Рекли бисмо да оно што би важило за сличаи однос топонима на Велеби- 
ту, важи, свакако, и на другим јужнословенским просторима. У наставку 
он каже да народ ових крајева слави и жртве приносе "Божици Лади мје- 
сеца свибња (5/М. Ђуђев дан) звиездовљу младожења (двојака)" (ОтхеПс, 
1900: 31). "У Банату, у Босни и Херцеговини сгрне се народ већ предве- 
чер Ђурђев-дана на жива врела, гдје ће се за здравље живе воде напити и 
уз ватру и печеницу у колу разиграти. Дјевојке пако имаде своје потајне 
састанке на скровитим мјестима, те се иза наиишка живе воде у роси ли- 
ваде окупају, да буду љупше" (атХенс, 1900: 125). 


Маиџа 40. Иванград - Пећ 


На простору пречника до 20 километара групишу се топоними по 
три основа: 1. Прву трупу чине атрибути митских соларних божанстава: 
а) громовника: Трескавица - Кошљђача - Сјекирица - Штит - Жарски крш - 
Коњски обор - Кукаље - Чекић - Крсно брдо. Када би Переев крш им- 
плицирао Перуна, а Јара - Јаровита, решење питања коме припадају ат- 
рибути било би нађено. Ту су и асоцијације на Белеса: Волујник и Велић- 
ска р., са Мечкиним кршом. 2. Другу трупу чине ликови из антрополош- 
ког циклуса: а) Баба: Бабино поље - Бабина гора; 6) Девица: Девојачки 
крш - Девојачка пећина; в) Деда: Старац; а прате их: Ујков крш, Висиба- 
ба, Копшљђача (врх и насеље), Досуђе. 3. Трећу трупу чине топоними са 
основом Бог-: Бог - Богска р. - Богајиће - Богићевица - Богдаш - Бог - 
Рашка долина, које прате: Караманов крш, Рогови. 


Маџа 41. Иванград 


Приметно је присуство топонима који чине релативно чврсту окос- 
ницу око култа Белеса. 1. На простору Васојевића налазе се Волујник - 
Велиђа, са атрибутима хтонског порекла: Биво Брдо, Врања гл, Вилијо 
коло, Црни врх, Змиња глава и место култа Требичка река. У непосред- 
ној су близини и атрибути соларног типа: Вук, Кон>, Куцино, Соко, Чове- 
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ча глава, Рујишта. 2. Другу трупу чине ликови опозиције: а) хтонске при- 
роде у знаку Бабе'. Баба - Бабљача - Бабино - Бабино брдо, са атрибути- 
ма: Кобила, Дивљак, Дивљачки крш, Дапсипе; 6) други су соларног по- 
рекла: Рујевица - Рујишше - Јаришше -Вишоњин крш, са атрибутима: Ка- 
пе, Орлујак, Туцање. 


Маиа 42. Иванград 


1. Окосницу мапе чине планински врх на Бјеласици: Треглава и пла- 
нина Баг, које симболизују соларна божанства, са атрибутима: Огорела 
глава, Глава струг, Штитарица,Стрелац. Ту је заједничко место култа: Ро- 
вачко Требаљево. 2. Другу трупу топонима чини опозиција: а) Волујник, 
са њему сагласним атрибутима: Змшва глава, Врања глава, и 6) Рујишта - 
Рујиште, са атрибутима: Коњско брдо, Коњска река, Бистрица, Бјеласи- 
ца. 3. Трепу трупу чине топоними са сновом Глава: Змијина глава, Врања 
глава, Огорела глава, Струг глава, Кабшља глава, Ђевојачка глава, Зеко- 
ва глава. Индикативно је насеље Сјерогошће поред Ђевојачког крша! 


Маиа 43. Даниловград - Иванград 


1. Горњу леву страну чине скупине појмова груписане око четири 
значајне врете топонима, а) Са основом "Пер-": Перница - Перов камен - 
Перошева гл, којима су сагласни: Пилетина глав, Птичак, Птич, Коњиц, 
Калуђерова гл; 6) са основом "Бог-": Богушов до - Богушовски поток, са 
пратећим: Орло сед, Вељи до, в) са основом "Тројан": Гројановина; и г) 
са основом: "Вол/Вел": Волујац, Влаховићи, које прате следећи атрибу- 
ти: Међеђи врх, Псоглава, Паско брдо, Вучји крш, Врањ, Козја, Кравља, 
Вилино коло. У основи ове скупине је: Требешица (насеље и река). Уну- 
тар ове скупине налази се и интересантан топоним Сврашево који би мо- 
гао бити нека асоцијација на Сварога. 2. Другу трупу топонима са мит- 
ским значењем, у доњој зони, чини опозиција соларно - хшонско: а) Ви- 
дашица - Илијино брдо - Проун, са пратећим атрибутима: Церовац, Трес- 
кавац, Дубаје, Штитан, Вељи ум, Момачке стране, Момче, а затим 6) Мо- 
рачице, које прате: Морача, Стравче, Змијинац и Жива - Вила - Виленица 
– Вилац, којима су сагласни: Близна, Лисац, Кучка крајина. Место култа 
овим скупинама је Требинци. Занимљиво је да су непосредно са десне 
стране реке Мораче: Жива, Илијино брдо, Богушој до, а са леве стране: 
Перница, Тројановина, Вилино коло, Волујац, Видашица и Вилац. Сва- 
товско Гробље и Кукино брдо, свакако, стоје мотивски у вези. 


Докуменшација: 
О пакету односа Жива - Илијино брдо - Близна у Пиперима А. Ло- 
ма каже: "Изнад њега налази се Илијино брдо, названо можда по св. 
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Илији као хришћанској интерпрстацији Перуна. Један вис на Живој !.../ 
зове се Каџеш. Није искључена веза тог оронима са стел, кашљ 'идол', ка- 
пишше 'место паганског |:улта', премда би претпостављала његову нак- 
надну табуистичку или народно-етпмолошку преинаку" (Лома, 1987: 44). 

"Из круга средљовекловних прича потичу и џинови са својим стани- 
штима у пепинама који се зову |...] див. Неки нарочирти род беху дивови 
са једним оком, псоглави, једна врста киклопа или киноскефала, за које 
знају и бугарске, хрватске и словеначке скаске. На Морачи у Црној Гори 
има Псоглава Ливада са пепином, у којој су они тобоже становали" (Ји- 
ричек, 1978,1: 97) 

Иако Јиричек не мпсли на топоним Псоглава, који се налази у овој 
мапи на само десетак километара од Мораче, немамо разлога да сумња- 
мо у податак да би се у микротопоиимији, или мапи крупније размере, 
поред Псоглаве, нашла и Псоглава лисада са пепином. Но, извесно је да 
се на овом подручју налази један број легенди о овим демонским бипима, 
дакле и о исоглавима. 


Маиџа 44. Даниловград - Иванград 


Ова мала има наставак по десној вертикали, па се понављају топо- 
ними: Ровачко Требаљево, Рогобаре, Ђевојачка глава, Сјерогошће и Ба- 
бљак, али је сада т/и нови топоним Морачко Требаљево. 1. Доминира по 
дијагонали велики планински масив Сињајевина ил. У доњем делу су ка- 
рактеристична три митска лика: Велеш - Рашка - Морача. У средишту је 
митолошки пар: Баби зуб - Дедов до, Старче; али је и горња хоризонтала 
у знаку исте опозиције: Бабин врх - Старац, В. М. Старац. Велеш који је 
тик уз Морачу, окружују Русиотин поток, Вочје, Веља гора, Црнар. и 
Црквине. Морача насеље и потес су у окружењу соларних атрибута: Бо- 
јићи, Коњев лаз, Војновац, али и Капа морачка. Са десне стране су Рује- 
вик и Рогођед, док је лево доле такође Рогођед са Божурним врхом и 
Требијешом. 


Докуменшација: 

На самој Сињајевини налазе се Вилина јама и Ђавоље греде о који- 
ма је, о вилама и ђаволима низ легенди забележио Милија Станић у раду 
Ускочка шоионимија. 

"Вилина јама - јама у Главама, у оном краку који се пружа у Кори- 
тама". Легенда која се приповеда у вези са овом јамом: "Верује се да је 
сињавинска вила, кад јој је ностало незгодно да живи на овој планини, 
ушла у ову јаму и почела живети у својим подземним дворовима, у који- 
ма, по веровању, и данас живи. Напоље излази ретко, само у ведра, сун- 
чана јутра и златаста предвечерја. Седне на какву стену, расплете своје 
златне плетенице, чешља их златним чешљем и тако очарава младипе и 
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девојке и уопште све оне који онуда наилазе. - Народ, кад пролази поред 
ове јаме, обично је заобилази, али се радознали спуштају у њен улазни 
део и после причају како су видели степенице које воде доле" (Станић, 
1988: 199). 

"Ђавоље греде". "Треде ж. мн. 1. литице у Борју, више Сировца и 
Тушиње. То су врло окомите литице и понекад се деси да се понеко гове- 
че или овца обурва низ њих |... 2. литице у Ластви, неточно од Боана. 
Ове се греде зовујоши Ђавоље греде. Народ прича да из ових греда, кад 
неко ноћу наиђе за Паству, полазе ђаволи и натуре се за тим пролазни- 
ком да он, у страви и ако није довољно присебан, изгуби памет. Кад је не- 
време, кад онде пуцају громови или се шта слично збива, народ вели: "Ђа- 
воли се жене по Гредама" (Станић, 1988: 204) 


Маџиа 45. Никшић - Даниловград 


1. Окосницу горњег дела чине два лика: а) Троглави кога подржава- 
ју велики масив Војник, Соколове катуниште, Орлове брдо, Руњавац и 
Велика главица и 6) Жива - Живско раздоље чији би атрибути могли би- 
ти Велика главица, али и Влашка продо и Зле рупе. 2. У средишњем делу 
се јавља парадигматичан пар соларних ликова: Видов џошок - Перај до - 
Расшовац, са опозицијом: Вила - Суђина глава - Љељенов врх, које прати 
Кобиљача. Доле се налази Требјешка главица и недалеко велика плани- 
на соларне потенције: Озринићи, која даје печат соларним појмовима. 


Маџиа 43а. Никшић - Даниловград 


На овој мапи се издвајају три карактеристична пакета топонима. 1. 
Горе лево су компатибилни: Троглави - Илијина сшрана - Рујева гл, са 
њима одговарајућим атрибутима: Седло, Церова локва, Планина [и врх] 
Будош, Богови лази и Руђане, са култним местом за принишење жртве: 
Требоински под. 2. Горе десно диференцира се неколико митских лико- 
ва: Вишасовићи - Дабовићи (са: Медвеђе, Кобилина глава) - Боговине 
(са: Богетићи, Богићевићи, Гостојевићи) - Рошца (са: Рсојевићи). Уз Ви- 
тасовиће су Богмиловићи, које прати Џинова глава. Богмиловићи би 
указивали на остатке богумилства на овоме простору, што је и довело до 
тога да су, можда, неки од појмова у духу хришћанства преиначени у Бо- 
гетиће, Богићевиће и Боговине. Групи хтонских ликова у овој скупини: 
Чумовица, Вражегрмци, одговарају још: Кобилина глава, Међеђе. 3. 
Окосницу треће трупе митских ликова у доњој зони представља опозици- 
ја а) Велесшово - Велеша - Виљињак, које прате: Кујава, Вучица, Вучић, 
Врањачка љут и 6) Диде, коме припадају атрибути соларне провенијен- 
ције: Копито, Копитник, Коњски осој, Јагњило, Ожеговица, Лисац. Ка- 
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рактеристичан је овде топоним који је можда преиначени појам који им- 
плицира место жртвовања: Трубијошница. 


Маџа 46. Никшић 


Уочавамо бар четири пакета топонима: 1. У средишту леве верти- 
кале су у опозицији: а) Илијино Брдо - Перчин, којима одговарају Орао, 
Церово ждријело, Лисац и 6) Бабљак - Волује око - Вилусе (Виљушева 
осова, Ж. ст. Вилусе), са пратећим атрибутима: Криви до, Црно осоје. 2. 
Средиште мапе је у знаку врха а) Триглав, коме одговарају, с њим у су- 
седству хришћанске преинаке: Ђурђев до, Ђурђевац, као и Церово брдо, 
Рашков до, Подбожур, Божурово брдо, али и женског божанства 6) Жи- 
ва, са којом кореспондирају Копилов до, с једне и Девојачки до, са друге 
стране, односно Крстача. 3. Трећу скупину чини доњи део десне вертика- 
ле, где се јавља, такође опозиција: а) Вилина иећина са Лисијом плочом и 
Врановском јамом, Кобиљачом, Џиновским капама и Чумајевицом, и 6) 
Руњава глав, са Пустим лисцем и Подлисцем. Нејасан је топоним сасвим 
при дну лево: Летог 


Маџа 47. Цешиње - Подгорица 


1. Горе лево је већ уобичајена корелација два соларна појма који 
имлицирају Свешовида и Перуна. То су с једне стране а) Св. Илија - Ви- 
шов до, које прате одговарајући ликови: Веља гл, Веља тројица, Коњ, 
Веље поље, Вишница, Рујички врх и цркве Св. Ђорђе и Св. Јован, а са 
друге ликови хтонске провенијенције 6) Бабац - Рш Девишшење - Скочи 
ђевојка - Вилин, и њима сагласно Трудово. 2. Средишњи део је такође у 
знаку опозиције: а) Св. Илија - Илшино бр. - Перићи - Три рога, које пра- 
те на три стране у окружењу три Веље главице, затим, Соко, Бијелиш до, 
Дубова гл и Капа и 6) Св. Пешка - Сиас, са Међедом. 3. Веља гора, Богу- 
ти и насеље Љуботин чине при врху одређену целину. 4. Четврти пакет 
чине топоними у средишту десне вертикале, са Дабовићем и Дабанови- 
ћем као основним. Њима су сагласни: Сотонићи, Зла гора, Бабошута Гр- 
бочица. Два следећа лика, иако удаљена један од другог била би мотив- 
ски сагласна са Волосом: Волосмон и Волујиц. Њих прате Вучедабићи, 
Међед, Мучи баба, Кућин, Лисињ, Веља жабља, Крњице, Црни крш, Мо- 
рачник и Козјак. 5. Између Волосмона и Волујице уклињени су Дедићи - 
Богдан који са Врх Роше имплицирају соларну структуру божанства. 


Докуменшација: 
О Рту Ђевиштење Скок каже: "Сам придјев очувао се у локативу 


Ђевишћење н (кол. на -је од сшијена, в.) дио високе камените морске оба- 
ле код Св. Стевана крај Будве одакле је по народном причању скочила 
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дјевојка у море. Као придјев на -ин: Девин је словенски топоним (тал. 
Рито) код Трста" (5коК, 1971/1: 416). О имену Скачи ђевојка Иво Пилар 
примећује да има подоста топонима са основом: "Дјевин скок". Најпре, 
налазимо га у Љубишиној новели, у којој се место које смо забележили у 
Боки Которској као Скочи ђевојка зове "Скочидјевојка". Има тих топо- 
нима свуда и то су "редовно хриди (стијене) или велики каменови на дес- 
но/ страни воде, обично текуће, и назначују десну страну дуалистичке 
сценерије, значајне за старословенска светишта" (РПаг, 1931: 23). "Нема 
сумње, да је појава 'скочидјевојка' легенде од срца Њемачке до дубоко у 
Балкан особито занимљива. За сваког дубљег мислиоца мора бити јасно, 
да таква појава, која није стегнута никаквим политичким, народним ни 
културним границама, има свој извор у неком опћем социјалном покрету. 
То пак може бити само религија. Већ с овога теоретскога гледишта јасно 
је, да Пајскер има посве право, придајући ту појаву распадању Зороас- 
трове вјере и изумирању култа староперсијскога злодуха Деве (Раеуе). - 
Мени се чини сигурним, да је код тога свакако имала удјела и црква крш- 
ћанска. На то ме упућује поглавито онај високи идеализам, који се разби- 
ра у том, да је тмурни злодух замијењен чистом дјевицом, која радије 
жртвује живот, него да одбаци своју дјевичанску чистоћу. Тај култ и дје- 
вичанства и дјевичанске чистоће може у доба, о коме се ради, имати само 
кршћанско подријетло" (РПаг, 1931: 36). Поводом врха код Будве Вилина 
– који се види на мапи, десно од Витовог дола, Јагић каже да је то опште 
место: "Што се мјеста тиче, гдје су се боговом клањали, чини се, да су нај- 
вољели гајеве и брежуљке, узвисита мјеста и изворе; ср. на пр. Вилино 
гумно на врх брда код Будве, врзино коло на врх Велебита итд" (Ја с, 
1867:22-23). 


Маиа 48. Никшић - Цешиње 


1. Налевој страни мапе понавља се парадигматичан пар: Видов врх - 
Вишолине, с једне и Се. Илија, са друге стране, али и два демонска лика у 
пакету: В. Вилењак - Змајево ждријело. Поред Св. Илије и Витолина је 
црква Св. Спас. Вишолине прате: Ђурђева црква, али и Кобила, Рт Коби- 
ла и Кабала, а Видов врх: Бјелотина и Дубови до. 2. Другу трупу образују: 
Се. Илија - Тројановићи - Расови - Богишићи, са пратећим атрибутима: 
Рујево, Тројица и Св. Ђорђе, односно Веле брдо. Топоним Бабунци на 
овом простору говори о називу секте, како ју је санкционисао Душанов 
законик. Да ли топониму Бабунци припада Кукуљина - као асоцијација 
на део одеће свештеника богумилске секте2 3. У централном делу - по- 
мерено удесно, пратимо трупу топонима веома значајних митолошким 
импликација, а) хтонске садржине: Г. Д. Мориње - Дееесиље, и њима саг- 
ласни: Св. Петка, Св. Никола, 6) више истоветних топонима: Се. Илша - 
Илијашееићи - Перуница - Перасш, са њима корелативним Вишоглае - 
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Видовеићи - Се. Вид, а које окружују: више цркава Св. Ђорђе, Вели врх, 
Вељи врх, Треслица, Вјеће брдо, Рујево, Тројица, Ковачев до, Соколова 
греда, Попова гл. Незаобилазан је овде Волин долац, у чијем су окруже- 
њу: више цркава Св. Петке, Кук, Г. Д. Леденице. 4. Последњу скупину 
десно доле чине топоними: Се. Илша - Богдашићи - Богишићи - Тројица 
и Веловић брдо и опет Се. Илша и Богешићи. 


Маиа 49. Требиње - Никшић 


1. Лева вертикала у захвату планине Зубци у знаку је Перуновог 
култа кога симболизују: Илијино брдо - Се. Илша - Илшина киша, а које 
прате следепи топоними: Церови до - два пута, Трескавац - Церовац - Ко- 
кошји кук. Осим тога ту су још Богојевић село, кога прате М. В. Свита- 
вац, Вишнички кук, Коњско, Коњушница, Козјак. На овоме простору су 
још и М. В. Вилењак и Завилењак. Доле десно је још један В. Вилењак 
кога прате Крњи до, Црни до и Близка, али и Змајево ждријело, Дубови 
до и Копривни до, који припадају фонду соларних богова. 2. Посебну тру- 
пу горе десно обазују: Скочгрм - Дјееојачке гр., са Столоветним брегом. 


Маиа 50. Бијељина - Шабац 


Ова мапа је индикативна за разумевање историје мита о Тројану, 
чију су легенду о познатоме цару који је у току ноћи походио жену у гра- 
ду Ширину на Сави забележили и Вук Караџић и Милан Ђ. Милићевић. 

1. Угорњемделу мапе налазе се позната митска места, која, условно 
казано,имају исти онај карактер каогод и мапа путовања Одисија од Тро- 
једо Итаке- роднога места легендарног митског јунака древних Грка. Да- 
кле, видимо свесаме хтонске атрибуте којиуказују на одређене аномалије, 
дефекте врховнемитске личности, Тројана: Слепчевић - Табановци - Глу- 
шци - Ноћај, као и Бабин, Врановача, Мачковац и, коначно, Ширине. За 
Тројана, односно његова путовања, везује се иједан низ појмова који ука- 
зују на његову соларну структуру: Белотић, Богосавац, Штитар, Дубље, 
Орлове греде, Церове греде, Старчево брдо, Петловача. 2. У доњем делу 
мапе ниже се пакет ликова из батерије српске и словенске митологије и 
то: Богосавац-Вишлоеи-Варна-Тројан (и Тројанов град) -Илино брдо -Ди- 
еић -Волујац -Десић. Ту су и атрибути соларних богова, пре свих Илино 
брдо са доминантном планином Дер, и другим изведеницама из овога 
основа: Церов рт, Церански крај, Церница, Церска река, нешто даље: 
Церова јаруга, Церов рт, Церовац, Иверак, Спасовине, као и: Жарковац, 
Беликамен, Бојић и Бојићска река, Петловац, Метлић, Копљевић, Орло- 
вац. Тројану - као превасходно хтонском лику, бар према опису Карапи- 
ћа и Милићевића, припадају и следећи митски ликови: Волујац и Волу- 


199 


МИТОЛОШКЕ МАПЕ 


Јјачка река, као еквиваленти Волоса, а затим и следећи атрибути: Козји 
хрбати Коњушница - поред самог Тројановог града, потом, Десић, Влаш- 
ка река, Козарица, Криваја, Врањска, Забари, Црњевска река, Јерес по- 
ток, Змињак. Топоним Трбосиље нејасне је митске садржине. 

Докуменшација: 

1. Вук Караџић нам је међу првима оставио запис о Тројану: "Гро- 
јан, м. зидине на Церу (више Дворишта). Онуда се приповиједа да је у 
оном граду био некакав краљ Тројан, који је сваку ноћ ишао у Сријем те 
љубио некаку жену или дјевојку; за то је ишао ноћу што дању није смио 
од сунца да га не растопи. Кад би дошао к својој љубазници, натакли би 
коњма 306, па кад би коњи 306 позобали и пијетли запјевали, онда би по- 
шао натраг и до сунца би дошао у свој град. Једном муж оли брат његове 
љубазнице повади свијем пјетловима језике да не могу пјевати а коњма у 
зобнице мјесто зоба наспе пијесак. Кад се краљу учини да би већ било 
вријеме ићи, а пијетли још не пјевају, он запита својега слугу јесу ли ко- 
њи позобали 306, а слуга му одговори да нијесу још (јер је само пипао ру- 
кама одоздо); и тако се задоцни; кад веп види шта је, он узјаше на коња 
па побегне к својему граду, али га у путу стигне сунце; онда он брже бо- 
ље сјаше с коња, па утече под пласт, и сакрије се од сунца, али (његовом 
несрећом) наиђу говеда те разбучу пласт, и ондје га сунце растопи " (Ка- 
раџић, 1819). 

2. Милићевић је записао две легенде о Тројану. Једну са сличном са- 
држином која говори о митском простору у непосредној близини Ширина 
Града. “рад Ширин, пет минута уза Саву, више Митровице. Осем оног 
што сад испричасмо, има о граду Ширину још и ово: - Живео је, вели се, у 
њему неки народ, који се молио Богу сребрноме. Самозвани Бог створи 
језеро Засавицу, и у њему велику аждају, којој је свака кућа морала дати 
по једно чељаде да га прогута. Дође ред и на цареву ћер. Њу спреме и од- 
веду на место где је аждаја долазила да узме свој оброк. На том месту 
стојала је јадна царева ћи и плакала. Удари на њу свети Ђорђе, и, дознав- 
ши сашта плаче, рекне јој, да се само моли Богу самосазданоме а не сре- 
брноме, па ништа нек се не боји. Она пристане. Ту су њих двоје чекали, и 
свети Ђорђе јој је заспао на крилу, а она га је, веле, бискала. Јави се аж- 
даја; она не смедне будити светитеља, него бризне у плач. Суза падне на 
лице светом Ђорђу, и он се тргне. Дознавши шта је, скочи, и, убије ажда- 
ју, те тако народ избави од оте напасти" (Милип., 1876: 424). 

3. Христијанизовану варијанту приче како ју је својевремено Гиљ- 
фердинг забележио, разуме се, везујући је за град Тројан на Пештерској 
висоравни, налазимо, такође, и код Милана Ђ. Милићевић у његовој 
Кнежевини Србији, али о граду Тројану на Сави: "рад Тројан. На најви- 
шем месту Цера, баш некако на среднин његове косе, стоји тај град ус- 
право и данас. Није ништа особито по зидању, али је с њега дивотан пог- 
лед: на северо-исток на сву Мачву, Срем, и Посавину, и на југо-запад: на 
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сву Шумадију и на Јадар. Ко је у њем седео, није остао жељан лепих пре- 
дела, ако му је само било до тога. Има прича, да је у њему живео некакав 
цар Тројан, који је имао три главе, од којих је једна јела људе, друга сто- 
ку, а трећа рибу. Он је, веле, дањивао у свом граду на Церу, а ноћивао у 
граду Ширину, на Сави, 5 минута пошавши од Митровице к селу Засави- 
ци. Народу се то додија, па оду светом Димишрију, који је у њега служио, 
и замоле га да упита Тројана: чега се он боји2 - Само се бојим сунца, од- 
говори Тројан: - а никога више под небом. Свети Димитрије, дознавши 
то, да коњма пуне зобнице песка место јечма, а људма закаже да сваки 
својим петловима повади језике, да не би певањем објавили Тројану зору. 
То њега омете, те се одоцни, али ипак побегне, но сунце га ухвати; он се 
зарије под пласт сена, али дође бик те преврне пласт, и он се растопи. - 
Прича вели да је Тројан у том бегању оглувео на месту где је сада село 
Глушци; да су му отпали табани у селу Табановићу; да је ослепе у Слеиче- 
вићу; да је изгубио штит у Шшишару; и највећа несрећа му се десила у се- 
лу Десићу" (Милић., 1876: 423). 

4. А. Лома сматра како "рушевине старог града Тројан на Церу раз- 
вијено народно предање везује за троглаву митолошку личност истог 
имена, под којим се у староруским изворима јавља једно паганско божан- 
ство". С тим у вези наводи обичајну праксу "коњски сабор' у Велешевцу 
на Сави". Додаје како и "у селу Бождаревцу у шумадијској Колубари има 
извор Тројан, а на атару села постоји локалитет по имену Свешоиоље 
или Свешииоље. Налаз римског каменог жртвеника у овом селу указује 
на култни карактер места у предсловенско доба" (Лома 1987: 39, 40-41). 
На крају примећује како су у овом смислу индикативни "Тројан на Церу, 
на Пештери и у Бождаревцу" (Лома, 1987: 49). 


Маџа 51. Зворник -Ваљево 


1. Велику Влашић-иланину, односно В. Влашић, окружују три Цр- 
ниљева и река Тамнава. Према систему митолошке супротности Влашип 
је у корелацији са ликом: Вишлић, кога прате: Врановац, Белутак, Орло- 
вац, Коњушица и Божића брдо. Поред њих је заједнички симбол жртве- 
ника Требињака. 2. Друга трупа топонима се у средишту мапе организује 
око два важна појма: Перовог џошока и Илијиног брда, које прате: Пери- 
шићи, Петрићи, Перишићка мала, Бељевине, Бела Црква, Белотић, Бе- 
ловодић, Церовица река, Церовачка глава, Церовачко брдо, још једна 
река Церовица и Церип. 3. Доњу зону лево и десно од велике Сокол ила- 
нине чини, најпре, сет истородних ликова: а) Петрина стена, Петрц, Пет- 
ртка река, Петрц, Петров вис, којима се као 6) пандан појављују ЉБогош- 
шица (насеље и река) - Рујевац - Велеш врх - Велеш пошес. Богоштици и 
Рујевцу припадају атрибути: Змајевац, Јарац, Рожањ, а Велешу - Врања- 
ча, Вучак поток, Крива река, Кучевина. 
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Мама 52. Зворник 


1. Иза назива Зворник сматрало се да се скрива Сварог. У згусну- 
том пакету топонима Зворник окружу/у Дивић - Перуника - Перчин - 
Јардан - Рујева глава - Вољевица - Власиње - Влашке њиве. Нешто даље, 
Г. Д. Ђевање - Веља глава - Вишница. И овде су Перуника - Перчин коре- 
лативни са Витницом. Атрибути који прате Перунику су: Спасојевица и 
Церик, док је сам Зворник у залеђу Змајевца. Дивић иде са Млађевцем. 
Ђевање је у окружењу Рашева, Соколине и Шамана. Соларним ликовима 
су припадни још и ови атрибути: Требешница, као и Козјак, Рогосија, 
Снаговац, а хтонским ликовима, могућном Волосу и Девици: Марчићи, 
Шамани, Вратоломац, Кучикула. 2. На десној вертикали налазимо још 
једном парадигматичан пар: Перуника - Вишковци који је сада у опозици- 
ји са насељем Вољевци. Перуну и Виду одговарају: Врачевићи, Врановац, 
Самарџићи, Змајевица, Љубенковац, Церик и Церје, док Вољевцима од- 
говара: Црначко поље, Вучјак, Д. Г. Врањача. 3. Горе је Џерина окру- 
жена атрибутима: В. Тронош, Бјељавац, Жижак, Жеравичко Врело, Пец- 
ково брдо. Могућна деривација мишских ликова: Сварог (Зворник) - Див 
(Дивић) - Перун (Перчин, Перина, Перуника) - Девица (Ђевање) - Белес 
(Власиње, Вољевица) - Хоре (Рашево) - Јаровиш (Јардан) - Рујевиш (Ру- 
јева глава) - Свешовид (Витница, Витковци). 


Маиа 5Заб. Ваљево 


На овој мапи се могу деривирати две релативно целовите батерије 
митских појмова: 1. горњу батерију чине претежно хтонских ликови, са 
промицањем по којег соларне провенијенције: а) Вележ - Под Вележ - 
Власина – Љеље пошок - Лелић – Лелеци - Врагочаница - Врагочанска ре- 
ка - Вилинац - Виловица - Јањњина иећ. - Дивље брдо. Њихови су атрибу- 
та: Медведник - Међедњача - Г. Љубовиђа - Висибаба - Копиловићи - Ко- 
пшљђача - Кривовњак - Кобилна раван - Торник - Торничка бобија - Црни 
врх - Врањача - Козје брдо - Врањача - Пакље - Задушнице - Црни осте- 
њак - Црни поток - Г. Дијавица - Кукаљ - Крш; 6) круг соларних божан- 
става чине: Богашић - Вишо - Савршић (2) - Рујевачка коса, и њима при- 
мерени атрибути: Седлар, Седлобрдо, Орловац, Орловица, Врановац, 
Тичак, Соколовско брдо, Озри, Озорци, Змајевац, Трешница. Заједнич- 
ки атрибут који симболизује место приношења жртве је: Требуча, али и 
Задушнице; 2. у доњој зони мапе кичму чине два нераздвојна топонима 
соларне кондиције: Перуника - Перино брдо - Г. Д. Вишаљевићи, као и В. 
М. Даљегошша, али примећујемо и неколико значајних хтонско-женских 
ликова и то: Ладова бр. - Дивич - Вилино коло - Бабино брдо - Бабина гл. 
Атрибути који подупиру трупу соларних ликова су: Церје, Годљево, Или- 
ћи, Ђурђево брдо, Петрича, Перушићи, Бијелоглав, Богдановићи, Крс- 
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тово брдо, Сабља, Годечево, Сеча река, Божићи, Соколина стена, Соко- 
лино, Бели камен, Велико брдо, Бијелутак, Коњув, Рогачица (насеље и 
река), В. М. Даљегошта. Атрибути који прате другу трупу су: Свшњска 
коса, Козји хрбат, Козји лаз, Вучак, Врановина, Мачковац. 


Докуменшацша: 

Александар Лома је довео у везу топоним ЛПерун са Перуником и 
даље са обликом чији је основ Џерин. "Под претпоставком сличне преоб- 
лике може се иза имена два брда у селу Врагочаници (ваљ. Подгорина) 
Перуника и Периновац, објашњивих свако за себе на сасвим 'прозаичан' 
начин, слутити божански пар словенске митологије у којем би мушком 
члану Перуну одговарала богшња под именом изведеним од исте основе 
као његово, како неки претпостављају у староруском орониму Перне. 
Женски пандан Перунов јасно се пројављује кроз лик Огњене Марије, а 
значајно је да се за ту богшњу може везати женски лик калонер(а) Пера 
из српске народне песме у којој се помиње Стеван бан, очито еквивален- 
тан Сшепану иану источнословенских коледница, чије име показује слич- 
ну ономатопејизацију, а сматра се да стоји за Перуна, као што у балт- 
ском фолклору замењује Перкунаса: српско Пера био би, дакле, хипоко- 
ристик од претпостављеног женског теонима са истом основом као Ре- 
гипб. Једна варијанта песме у којој се та Калоиера Пера помиње забеле- 
жена је управо у Ваљеву" (Лома, 1987: 45). 

И у овој мапи, поводом реченог односа Вележ : Вилинац, А. Лома 
примећује "како се у кајкавској скасци са Жива везује Вила (или је ту веп 
Жива схваћено као епитет уз Вила), с поменутим односом Белее : Живи- 
ца може се поредити Велеш : Вилинац, како се зову два наспрамна брда у 
селу Суводању у вал.. Подгорини" (Лома, 1987: 42-43). 


Маиа 53в. Ваљево - Лазаревац 


У ову мапу унели смо два микротопонима која је у једном свом раду 
навео А. Лома: Видан, извор у селу Мрчићи и други извор Видан у Пет- 
ници, од којих вода настаје поток који се улива у Колубару. 1. Око Ваље- 
Ва налази се неколико ликова који указују на трагове словенскога панте- 
она. Осим Видана извора, који су окружени атрибутима соларних богова: 
Рогљевић, Орловац, Белошевац, и овде запажамо схему да се у близини 
Видана налази указивање на Перуна, у конкретном случају то је Пераји- 
ца ношок. Атрибути "Перуна" - Перајице су: Иверак, Кременица, Дубље, 
Колешица (насеље), а затим, ближе Ваљеву, налазимо супституте врхов- 
ног бога, да ли Перуна (2): Божићи - Богашић, који су такође окружени 
одговарајућим атрибутима: Седлари (врх и насеље) - Градац - Велико бр- 
До - Ковачице - Орловица - Тичак. У близини је и Ђурђевац, а заједничко 
Видану и Богатипу је Севница - река, типичан атрибут громобитног, сун- 
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чавог божанства. 2. Горњи леви квадрант, осим Перајице потока, карак- 
теристичан је по знатном броју топонима са импликацијом хтонских и 
женских божанстава: осим Дабића брдо - који имплицира Дабу, и јесте 
хипокористик за Дајбога, срећу се још: Дивље иоље - Дивци (место и врх) 
- Бабина Лука. Њихови су атрибути: Мрчевац, Козличић, Росуље, Близо- 
ње, Близански врх. За обе трупе ликова заједничко могућно место култа: 
Требеж, поред Видана. 3. На крајње десној горњој страни је један низ Тзв. 
соларних атрибута без јасног присуства носиоца тога соларног лика: Ра- 
добић, Радобићска страна, Кременица, Врачевић, Табановић, Светлак и 
Ђурђевац. 4. У доњем десном квадранту су Перунићи и Рашевићи, са од- 
говарајућим атрибутима: Растово брдо, Спасовина, Голубовац, Церово 
брдо, Струганик, Игњатијевићи и Орловача. 

Докуменшација: 

Изведенице из корена "видети" су форме: Видан, Видана. "Реч гла- 
си Видан и постоји данас искључиво као име извора у сливу Колубаре. 
Три су извора тога имена у Горњој Колубари (села Мрчићи и Петница, 
корито реке Граца), а по један у Тамнави, код манастира Грабовца, и у 
Качеру, у селу Живковцима. Нагласак и генитив су Видан, Видана. Де- 
минутив Виданац забележен је 1869. као име потеса где су два сељака из 
Мрчића имала њиву" (Лома, 1985:105). 


Маиа 54. Кладањ - Зворник 


1. По десној дијагонали примећујемо две трупе топонима: а) хтон- 
ских женских и мушких божанстава: Ђевица - Леленица - Лађаник (мож- 
да од Ладе) - Бабинов камен - Г. Д. Васиљ, чији су пратећи атрибути: Бе- 
шићи, Црна ријека, Љубичевац, Криваче, Вучјак, Црни врх, Козја страна, 
Вранова коса, Врањи камен, и 6) топоними соларне садржине: Богодо - 
Видово брдо - Видовићи - Вишићи – Вишића бр. – Божин крсш - Рађевац 
- Перова бајша - Илијина бара - Ђермани. Њих прате атрибути соларних 
митских личности: Орлов камен, Соколица, Бојино брдо, Сикира и В. 
Сикира. Посебно је занимљив пакет на самој десној страни горе чија је 
кичма познати пар: Видовићи - Вишића бр. - Вишићи, на једној, и Илији- 
на бара - Ђермани, на другој страни; соларно-громовитом божанству од- 
говарају: Кременик - Копривно, и индикативна три топонима исте струк- 
туре: Г. Д. Мратинци, Мратшњско брдо, будући да се црно пиле клало уо- 
чи Св. Мрате, а петао уочи Св. Илије, односно Перуну, чији је симбол пе- 
тао. 2. На левој дијагонали горе доминантно је насеље Власеница, а по- 
ред је Љељан брдо. Ликови: Рашковићи, Самари, Ђурђевићи, Рогач, Гос- 
теља припадају каквом соларном божанству, коме на мапи не налазимо 
трата. 
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Маиа 55. Вишеград 


1. Доминантан је лик Велешово и Велешовски пошок. Да ли су ова 
два назива језичка замена за Белеса! Под претпоставком да је тако, Ве- 
лес је као божанство плодности и заштитник стоке, у овом случају окру- 
жен атрибутима: Кобила, Врањак, Близанци, Рзав (2), Лисичје брдо, 
Коњско поље, Међедова леска, Ждребетине, Пасја стена, Црнчићи. Но 
поред овога лика пробијају се и атрибути соларног и ратног божанства. 
Ту су у доњој зони Богилице, а сасвим горе Бјелибори које прате: Ђурђе- 
во брдо, Кремењ, Бјелуша, Змајевски поток, Бојиште, Гостиља брдо, Це- 
рова глава, Орлиња, Столац, Божурице. 


Маша 56. Вишеград 


1. На левој горњој страни мапе, по већ устаљеном сценарију иду у 
пару, један крај другог, непосредно, два топонима који имплицирају два 
соларна мушка лика високог митолошког ранга: а) Видова гора и Видо- 
шић, на једној, и 6) Илијак са Перчином и Перац-ои и Годомиљем, на 
другој страни, којима се прикључују импликације великих женских лико- 
ва: Бабљак са Бабом и Висибабом поред велике планине Девешак. И на 
десној страни су два карактеристична лика Ведача бр. и Вишмировац. 
Доња зона мапе је у знаку ликова: Богдашићи - Богдашићки бунар, с јед- 
не, и Видова гора, са друге, чији су атрибути коњичког соларног божан- 
ства: Конишо - насеље и вис, Коиљевићи, Враница, Врачевица, Врањ, Ко- 
иривњак, Рогашица, Рогоиек, Дуб и Г. Д. Дуб, Бојни лаз, Бојишша и 
Сшолац, Козја вода, Козићи, Козар, Козловац. Са њима је у корелацији 
по принципу антитезе: Власење и Вељи Луг. Карактеристичан је пар: Ба- 
бин иошок и Ђедова врба. Индикативан је и Дрни бор (= Црнобог ). 


Маиа 57. Горажде - Вишеград 


На овој мапи разазнајемо више међусобно мотивско-митолошки 
повезаних целина топонима. 

1. Горе лево су доминантни соларни ликови: 7. Д. Илино и Јарови- 
ћи, Јарово брдо са атрибутима: Самари, Јабучко седло, Пијевац, Коњба- 
ба, Церје, Копљани, Ковачев до, Орлова бара, Змајевац и Бијеле воде. 
Али уочавамо и Моринац, са атрибутима: Врановине, Миш, Зубовићи, 
Лисичине и Вражалице. 

2. У средишњем и доњем делу леве вертикале су соларни ликови ко- 
ји чине познати сценариј: а) Вишковићи - са Богушићима, и атрибутима: 
Вражовци, Змајевац, Вранићи, Вран поток, Врањача, и 6) Илијина вода 
са атрибутима: Церова раван, Самари, Коњевићи, Боговићи, Рогуље, 
Клепановац, Перјани. Заједнички им је култни лик - Требињача. 
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3. Десни доњи део је у знаку познатог сценарија два лика: Илијина 
сшр. (и Илисија) - Видобаре, којима се непосредно прикључује Тројан. 
Атрибутвг су им: Ковач пл., Копривни до, Коњуншица, Враголија и Јањи- 
на (= Јан = Агни), Судићи и Судића градина. 

4. Средишњи део десне вертикале је у знаку хтонског лика: Володер 
– Вољача - Волијача - Бабин гај, на једној, и Вучевица - на другој страни. 
Атрибути су им: Кобшвак, Близка, Козја вода, Вранограк, Кобилићи, 
Богаљевићи и Чудан. Занимљиво је да се ту уплела Видена - у саму Вуче- 
вицу. Атрибути Требешево - Требешко бр. су им заједнички. 

5. Горњим десним делом доминира Вишожић (вис и насеље) - Бога- 
шићи, са Церовом, Соколицом, Руђом стеном и Ковачицом, али и атри- 
бута хтонског божанства: Међеђа, Лисац, Вилине, Кусуци, Влахиња. 


Маш 568. Добој 


1. Доминира у средишту соларни лик: Видаковић - Вида - Видошев- 
ка - Видовићи (два насеља) са парадигматичним атрибутима врховног 
бога: Требовац (план, и потес) - Требава - Копривска Требава - Врањач- 
ка Требава - Седло - Самарско брдо - Самарић Мала - Храстикови - Це- 
рова - Спасовиште - Змајевац - Коњска глава - Врањица - Богдановићи. 
Но у преплету са њим је и Баба - Бабешница (река и насеље) - Висибаба 
(два пута) са хтонским атрибутима: Курјачка к. - Курјачки тор - Курјаку- 
ша - Вучијак - Свинчани - Вучи поток - Љубиоча - Д. Г. Медвеђа - Блаже- 
вићи. Загонетне су Кашол. и Мусл. Леденице. 


Маица 59. Дервенша - Добој 


1. Леви горњи део мапе је у знаку лика Вишковци - Д. Вишковци, 
које непосредно прате Спасовиште, и још једно Спасовиште - нешто да- 
ље, затим, Дједовац, Дједовац поток, Церовица, Церова к, Врановац и 
Крстати храст. 

2. У центру доминира загонетни лик Љешинићи и Мрачај, са кул- 
тним местима: Требче и Требачко брдо. Уколико би неки од ликова Пе- 
рковићи - Видовићи - Радуша иланина - Рујнички бр. - Рујничак импли- 
цирали неко могуће соларно божанство, онда би и атрибути у њиховој 
близини могли носити њихове карактеристике: Церовац, Копривци, Зма- 
јевац поток, Змајевац вис, Соколовац, Бијела стена, Кокошињак, В. Ка- 
па, Љубатовац. Али, на овоме простору пробијају и хтонски атрибути: 
Црна ријека, Црнак, Страховац, Црни врх, Младошевица, Кљун, Бешен- 
ска глав., Кобиљача. Нешто даље, два већа насеља Д. Г. Пакленица иду 
њима у прилог. 
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Маџа 60. Добој 


1. Кичму ове мапе чини велика планина са митским обележјем (03- 
рен. Подно Озрена, претежно са доње стране, концентрисана су три ка- 
рактеристична лика: Вишица - Завишаље - Вишањ, са карактеристичним 
атрибутима соларног божанства: Крешнице, Старчева к., Спасовиште, 
Коњска гл., Бјелавица. 

2. Са горње стране Озрена на растојању од 10 км два пута се јавља 
Илијино брдо у корелацији са Волујаком. Илију прате његови типични 
атрибути: Седло - Самарић - Перићи - Бојиште - Змајевац - Озрен манас- 
тир - Богдиловац - Градишник - Трстеница, уколико корен овога терми- 
на имплицира "трештење", а не "трет". Митски лик Волујак - са могућом 
импликацијом Волоса - остаје без непосредне пратње типичних атрибута 
који га иначе окружују. 

3. Горњи десни део је карактеристичан по опозицији, старом, иначе, 
сценарију два брда: Бабић - Дедин бр, у пратњи Дедићи, које прате и то: 
Бабу: Г. Д. Морањци, Моранштица, Котиљ, Родњик, Омилна вода, а Де- 
ду: Змајевац, Рашљево, Рашљевска река, Бијела вода, Ратиш и Руњевац. 

4. Доњи десни део мапе је у знаку Треглава и Варешевине (што би 
могло бити од Сварога) које прате атрибути примерени врховном богу и 
то: Врачевипи - Гостићи - Церик - Растове косе, а ту су недалеко и поми- 
њани Озрен и Крешнице. 


Маиа 61. Вареш 


1. По дијагонали десне вертикале, почев одоздо на растојању изме- 
ђу 3 до 5 км, ниже се следећи пакет ликова: Виша коса - Дједовац - Дједо- 
во бр. - Видин Крај - Руњавица - Вележ - Вилићи – Госшовићи - Завидо- 
вићи - Рујница. Ликови са основом Вид - Вележ - Деда доминирају. Са ос- 
новом Вид прате атрибути: Удрин план, Соколица, Бијели буковик, Зма- 
јевац, Ковачи, Жишци и, нешто даље, Кремењача. 

2. На левој вертикали се издвајају интересантни ликови: Вишлаци, 
Дивова вода, Мрачај и Мрачајско бр., Дабићи и Бабина. Ту је насеље за- 
гонетног имена Пеџелари са Пеџеларском реком, као и Чаришница. 


Маиа 62. Вареш 


1. На крајње десној вертикали ширине 10 километара ређају се ли- 
кови који, у већини, не остављају превише сумње да је реч о божанстви- 
ма словенског и српског пантеона. Одозго: Виша коса - Велешки пиошок - 
Рашкоеица - Вареш - Перун – Вареш мајдан - Богош – Вишњевик - Живи- 
на - Рагодосш - Богошић - Виленица, а ту су и назнаке два култна места 
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Трибија и Требијеш. Атрибути који их прате су: Озрен, Трстионица, Сту- 
гошчићн, Соколина стена, Ковачнћп, Самари, Славин, Дубовац, Кокош- 
чићи, Градац. Најужс - у пречнику од 5 км - јесу: Перун, Богош, Вареш, 
Велешки и., Рагодосш, Требијеш. 

2. У доњој зони леве вертикале доминирају два лика: Божовица - 
Видуша и старо име Какња: Згошћа, са Згошћа р. Два топонима Видуша 
нрате: Д. Тичичи, Храсшце, Копривница, Вел. Храстови и Г. Д. Севча; 
Згошћу прате Живаљи. При дну је Вилењак, а сасвим горе доминира Ба- 
бина - врх, насеље, потес и река. Гржетић-Гашпићев је забележио: "А та- 
ко имадемо Лерун-планина код Вареша у Босни. Тамо су се људи до не- 
давно Перуном клели" (Ог-Оа5. 1900:193). 

Видели смо да има више топонима са основом "вила". Миленко Фи- 
липовић је у студији о Височкој Нахији приметно како се на овом про- 
стору "много прича и верује о вилама. Бораве по великим шумама и око 
језера. Лете по дрвећу и играју коло". А поводом топонима Виленице за- 
писао је како се "прича |... да су некада виле |... хватале коло на Вилени- 
ци у Сеоцу" (Филип., 1949: 210). 


Маџа 63. Кладањ 


1. Доњи десни блок је у знаку лика Бабе: Д. Бабине - Бабинско брдо 
– Бабинска иланина - Бабина гора - Г. Бабине, који прате атрибута хтон- 
ских одлика: Штрбовинске плашше - Мечевац - Црни врх - Вучје брдо. 

2. И леви доњи пакет имилицира хтонске карактеристике: Судићи - 
Крња јела - Медојевићи - Вучја јама - Лисац - Кривајевићи - Бабе. Једна 
трупа топонима припада Перуну, чије трагове нисмо нашли непосредно 
поред њих: Коњско - Коиишавац -Кремењача. На доњој хоризонтали де- 
сно је лик Илијак, са атрибутом Копљевићи и Лисац. Занимљив је и лик 
Дабовићи. 

3. У горњој половини мапе наилазимо на преплет ликова соларних 
и хтонских божанстава. Најпре су два лика Вишоц, као и Вишуље, са ка- 
рактеристичним атрибутима: Рогоч, Ковачићи, Бјелиш, Коњско брдо, 
Бичин, Јарачко брдо, Капа, Бјелава, Коњовићи. Поред њих је име вели- 
ког женског божанства: Рођеница, коју подржава пакет хтонских атрибу- 
та: Пакленик, Близанци, Близанско брдо, Росуље, Чуде, Црн, Медов до, 
Лишци. Поред саме Рођенице је В. Братило и Старић и нешто даље Бра- 
тељевић. Укажнмо на два карактеристична лика на десној горњој хори- 
зонтали: Варешко (назив врха, који асоцнра на Сварога), са реком Варо- 
шница и насеља Жеравице. Свим ликовима су заједнички: Требањ, однос- 
но Нашребањ, као места приношеља жртве. 
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Маиа 64. Кладањ - Горажде 


Знатан је број асоцијација на ликове из српског пантеона. Покуша- 
ћемо да их систематизујемо. 

1. Левом горњом вертикалом доминира планински масив Озрен, али 
и место и врх Озрен, који је окружен низом женских и хтонских ликова: 
Дјевојачки камен - Црноглав - Девина иланина, што асоцира на комплекс 
у реону Сокобање: Девица - Озрен. У следу према доле нижу се ови лико- 
ви: Девина иланина - Леденице, са ликом који им типолошки кореспонди- 
ра: Волујак. Њега подржавају: Вучја Лука - Змијина глава - Злокош. Сле- 
дећи су атрибути хтонске природе: Крња јела, Бабија воде, Вилич, Вили- 
чка коса, Мединовац, Врањска стена, Крш, Црни врх и Вепар. 

2. Доњом левом вертикалом владају паралелно два низа: соларни 
мушки и женски ликови: Видовићи, на једној, и Дјевојачки вир - Дијева - 
Љубогошша, на другој страни. Атрибути на линији соларног су: Бијело- 
горци, Рогушићи, Орловача, Бијела гора, Растовци, Храстова гава, Ор- 
лова стијена, Муњићи, Кременита бр, Завидовац, Самарин бријег, Гледи- 
новац. Атрибути на црти женских и хтонских ликова су: Кобиља глава, 
Црни врх, Злокош, Змијина глава, Вучји вир, Козаревица, Пакленик. 

3. Доњу хоризонталу, у средшшњљици и десно, испуњавају углавном 
ликови и атрибути соларног типа: Вишањ (планина и насеље) - Заварине 
– Варожићи - Росовача - Рашаново брдо – Боговићи – Боговићка иланина 
– Озерковићи - Илијак - Перово - Г. Д. Коледићи - Вишез - Подвишез - 
Црнобор. Као да би Вишан, и Вишез имплицирали Световида; Заварине 
и Варожићи Сварога и Сварожића, Коледићи Коледа, као зимски лик 
Сунца, Сварога; Боговићи - врховног бога, а Илијак и Перово - Перуна; 
Црнобор би могао бити супституција за Дрнобога. Озерковићи су суп- 
станција свих соларних божанстава. 

4. Занимљиво је да средишњи део мапе окупља неколико женских 
ликова; поред наведених ту су још и Дјевојачки вир, Лашица и Лељен 
брег, којима одговарају Близанске косе. 


Маџа 65. Сарајево 


1. Горњи средишњи део је у знаку три значајна лика; са основом а) 
Вид / Вит: Видошина, Видовићи, Видаковић; 6) са основом Пер: Перца, 
Перачка раван - и томе припадне супституције: Св. Илија, Илијаш, и в) 
Велешићи, Влашково, Влашићи, Власенице. Значајна четири лика се про- 
влаче између њих: Набож, Озрен, Вогошћа, Вилић. Ту су и Бабуша, Де- 
Дин бр., Љубина. 

2. Доле десно је парадигматичан пар: Видонице и Перчин; поред 
Хреше недалеко је Рашљево бр. као и Храстова глава. Не крију ли се иза 
Перчина и Хреше, односно Рашљевог бр. Перун и Хоре2 
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Маџа 66. Сарајево - Горажде 


1. У средишњем, више десном делу мапе концентришу се следећи 
топонима: Варешка страна - Варизе - Троглав (насеље и река) - Видеш. 
Око Варешке сшране је Богишића чаир, а све скупа: Троглава, Видеш, 
Богишу - прате атрибути соларних ликова: Пијевац (насеље и вис), Зма- 
јевац, Бич, Сшријела, Тролисш, Рогој - насеље и вис. 

2. Доњи део хоризонтале, на коме доминира планина Трескавица, 
затим, ту су М. Трескач, Ковач бр., Коњушница, Кљусина, Коњик и Хра- 
сница - река, као типични атрибути Перуна, садрже и два лика који асо- 
цирају соларна митска бића: Илијино бр. и Јарник. У томе делу хоризон- 
тале, ближе дну запажамо неколико топонима који асоцирају женске ли- 
кове: Девојачко врело - Невјесшина гл. - Бабин бр. 

3. У средишњем, горњем делу неколико је ликова индикативне им- 
пликације: Г. Љељен - Ледићи – Лелешин Хан - Дивчићи - Близана. У њи- 
ховом је средишту Требечај. 

"4. Сасвим горе је Видовац између: Рошца - Богашићи и Рошчићи. 

5. Загонетан је усамљени лик при дну лево Велеуша. Да ли је у некој 
вези са Белесом2 


Маиа 67. Коњиц - Сарајеео 


1. У захвату знатне планине Бјелашница на око 15 км. налазе се: а) 
Љељен - В. Љељен - Влахиња - В. Влахиња - Девојачке сшене - Живање - 
Живашница - Живуша - Волујак. Заједнички им је Требуљски и. и потес 
Требуље. 

2. У захвату друге велике планине Височица, дуге око 10 км, наила- 
зимо на концентрацију ликова значајне митске асоцијације: Ладин кук - 
Перујнјче - Вишо - Парић -Тројани – Љељен -– В. М. Љељен - Богдан - Ве- 
леуша - Вељача. Недалеко је познати пар: Вишош - Перин кук, који чине 
уски пакет са следећим ликовима: Богдан - Вишобоља - Јањина - Дагон- 
ска чука - Руњава гл. - Риђица - Лисац – Седло. 

3. На левој страни вертикале у средишту је пакет следећих ликова: 
Дјева - Дајци - Дајић и. - Дединовац, са атрибутом: Судац. 

Докуменшацша: 

О Љељену: "На граници између Босне и Херцеговине, у котару Ко- 
њица налази се планина Височица са 1964 високим врхом Љељеном... Та 
планина одавно ми је позната, али тек у последње вријеме, кад сам нашао 
још неколико топографских ознака истога коријена, пало ми је на памет, 
да би име Љељен могло имати митолошко значење и полазити од старо- 
словјенскога божанства Љељо, кога наши далматински писци из доба Ре- 
несансе спомшњђу увијек као синоним за Амора или Купидона. На ту сам 
замисао дошао нашавши Љељен као име горе на више мјеста у Босни и 
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Херцеговини: тако на пр. на Ромањи Планини код Мокрога 1321 м висо- 
ко Љељен-брдо; на граници између Далмације и Херцеговине 4 км далеко 
од Мрцине у Конавлима 983 м високу Љељену Главицу; у Херцеговини 
Лелију Планину (2070 м), и тд. Има и имена мјеста истога коријена, на 
пр. село Љељенча у бијељинском котару у сјевероисточној Босни; село 
Љељеница у срезу Милешево, ужичка облает, и т. д. Но са компетентне 
лингвистичке стране сам упозорен, да име врха Љељен не може потјеца- 
ти од митолошкога имена Љељо. Ја ту као језички нестручњак немам су- 
да. Али како било, ја се немало изненадих, кад опазих, да и брда с име- 
ном Љељен имају од реда дуалистичку структуру. Ено на пр. прво спо- 
менути Љељен, који стоји лијево од потока Ракитнице, познате са свога 
обшља племенитих риба, док се на десној испела 1459 м висока коса 
Вран," (РПат, 1931:72-73). 


Мациа 68. Коњиц 


Овде се, на овој мапи могу диференцирати пет пакета митских ли- 
кова. 

1. Горе сасвим десно су: Илинац (ту и Илићи), са атрибутима: Тру- 
сина, Кременац, Буковица, Лисичићи, Рогатица; затим, ту су - Власача и 
Лаџићи, који би могли асоцирати на Белеса и Ладу. 

2. Други пакет је у средишњем делу десне вертикале, и у знаку је 
хтонско-женских ликова: Дјевор - Велевијевац - Волијак - Лешокин град - 
Дјевојачки кук - Црноглав. 

3. Доња хоризонтала образује трећи пакет превасходно соларних 
ликова: В. Видова - М. Видова – Видовски гв0озд - Видина кана - Богодол, са 
адекватним атрибутима: Седла, Кремењача, Притрес, складно проткан 
женским ликовима: Вилина ил. - Вилин врх - Вилин чаир, али и ту сујош 
аЛешинац, В. Љешинац и В. М. Баба. Види се и загонетни Перушац о ко- 
ме ћемо навести коментар П. Скока. Ту је и индикативан пар Бјелашни- 
ца и Црноглав. 

4. Четврту трупу образује пакет на горњој левој вертикали: В. Виш- 
леница - М. В. Вилинац -Дива Грабовица (насеље и река), са атрибутима: 
Медвед, В. М. Медвед, В. Кук, Кривел., Двоструки кук, Троструки кук, 
Кривељ, Међедијач, Црна гл. 

5. Пету скупину, сасвим десно горе, чине Перун - Тришћански ио- 
шок - Тришћани - Илијина груда, а прати их река Рама. Овде је Перун - 
са адекватним атрибутима: Орловац, Штит брдо и Тришћански п. (може 
бити преиначено од "трескавски"). 


Докуменшацша: 


П. Скок је поводом термина Перутац, да поновимо, рекао следеће: 
"Перушац, тен. -уца м (Вук) 'оспа,, у етимологијском погледу треба раз- 
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ликовати од деминутива на -ЂЦ иерушац од иеруш (в.). У Вукову значењу 
у вези је без сумње с глаголом заџерушаши, -ам (Пива-Дробњак) 'кад се 
кожа почне гулити од сунца или од ватре'. Лексикологијска породица ни- 
је малена" (5КоК, 1971/1: 644). Значајно је и то да се овим термином Перу- 
чац (Водице, Истра) означава "болеет која се може наводно излијечити 
само из шушњег храстова пања", и да "ријеч иерушац - иерућац значи 
према томе као 'огњица" (5КоК, 1971/1: 644). 

Поводом термина " тришћанси поток" и односа према Перуну А. 
Лома каже како "у Доњој Рами у Босни има у страни изнад села Тришћа- 
на, под планином Баћином, место Перун, где је врело Тришћанског пото- 
ка. Можемо помшшљђати да је у основи ојконима Тришћани реч !езкђ 
тром', уп. Тришћени камик рета Топата и у апелативном значењу чеш. ре- 
гип, пол,, ргогип тром': можда ту имамо случај да је име Регипф кад му је 
значење почело чилети из језичке свести 'обновљено' или 'тлосирано' са 
ттезкђ" (Лома, 1987: 45). Овај коментар А. Ломе је потврда става да је то- 
поним са основом "трескати" у бити атрибут Перунов, односно Илијин. 

О Црноглаву Пилар каже како су Црнобог и Црноглав семантички 
и митолошки истоветни. "Исто име, које у нашем језику гласи Дрноглав, 
поново налазимо као име наших брда. У Прењу код Коњица у Херцего- 
вини стоји 1893 м високи врх Дрноглав, затим опет понад Попова Поља у 
Херцегоини 552 м висока главица Дрноглав. Оба брда показују дуалисти- 
чку митолошку структуру" (РПаг, 1931: 73 ид.) 


Маиа 69. Коњиц 


1. На левој горњој страни доминирају: Вољице - Вољари - Вољице и. 
– Вилића коришо - Вилића гај. У њиховом захвату су и два истоимена ви- 
са: Баба - којој одговара Дид. Атрибути су: Кобила, Мрачај, Мачковац. 
Ту је и загонетно место Перница. 

2. Десно од њих је пакет појмова у чијем су средишту ликови у опо- 
зицији: а) Видак - Вишревац; 6) Вележ (шума) - Вољавац - Велаковац - 
Валице, које прате адекватни атрибута. Трагови соларног божанства 
асоцирају: Трескавица, Кресовача, Седло, Самари, Враница, Рог, Рогати- 
ца, Штит, Руњевица, Росин, Расоје; трагове хтонског божанства, поиме- 
нице Вележа, подупиру: Црни врх, планина и вис, Црнодол, Говедњача, 
Козје стијене, Кљун. 

3. Како смо овде укључили горњи део мапе бр. 68. видимо како се 
лик Перун - са атрибутима Ковачеви и Тришћани сада доводи у блиски 
однос са пакетом топонима у средишту доње зоне ове мапе, бр. 69, а чију 
окосницу чине: Троглав - Илијин крсник - Волујак - Волујчица. Атрибути 
Триглава и Перуна су поред Тришћани, Тришћански п. и Ковачеви, јоши 
Перићи, Росци, Змајевица, Коњско, Храсте, Војке, Рогуља, Д. Г. Вишња- 
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ни, Орловац, а атрибута Волујка: Црнограб, Копила брдо, Врањчићи, 
Црна река, Каменита дјеца, Љубунци, Козарине. 

4. Сасвим десно, у средишту су: Вишреуша - Диван - Зивка - Блазине 
– Блазинка - Медвед; а на крајње левој страни мапе су два загонетна ли- 
ка: Воли Долац -– Варвара. 


Маиа 70. Гацко 


у. Левим горњим делом мапе доминира велика планина Волујак, са 
несумњиво митском имшшкацијом, коју подупире Власуља. Тако би "Во- 
лосу" били сагласни атрибути: Вилишша и Вилина иећина, али и Међеђе 
брдо, Међеђак, Међеђа глава, Међеђак (извор), Љубота, Крвавица, Кр- 
вава брда, Црни поток, Козји поглед, Вучја јама, Говеђи до, Криви до, 
Кољешевина, Паклиште, Котин кук, Гуја. У кореспонденцији са Волуј- 
ком и Власуљом је други доминантни лик који симболизује оса: Вишна 
Бара - Богдун - В. Вишао - Вишлови - Ђед. Њима је сагласан огроман 
број атрибута соларне провенијенције и то: Змајева греда, Змајевац, Сед- 
лари, Седларска пећ., Кљусина, Коњска ластва, Орловац, Орљача. 

2. Сасвим десно горе су два индикативна лика: Љељенак - Вишао, 
које прате Близанац и Крш, први, а Трештено брдо други лик. 

3. Трепи пакет чини лева половина доње хоризонтале, које одликују 
два чвора топонима: а) Пиревци - Руњавац - Богошевица - Ђурђев до, са 
атрибутима: Трештена пећ, Трештеник, Ковијоц, М. В. Ковиоц, Ковачи, 
Јарчиште; 6) Ђед - Бабин до - Бабин врх - Девич камен - Лашично, са за- 
гонетним: Леденик, Леденице и пратећим атрибутима: Црноврх, Кладена 
гл. Међеђа, Змијски крш, Криви до. 

4. Крајње десно у доњој хоризонтали су у опозицији, такође два ре- 
да топонима: а) Девич сшијена - Бабин до - Бабин врх, са атрибутима: Ли- 
сичја гл., Кук, Вукодола, Штрбине, Козји врх; 6) Пирни до (планина и 
место са црквом) - Илино брдо - Руђин до - Дедов до, које прате: В. М. 
Трескавац, Трескавци, Божур. Занимљиво је да се Код ЛПирног дола на 
само 300 метара налази насеље Боричје. Асоцира на један податак из 
Несшорове хронике: "988. године заповеди Кнез Владимир да привежу Пе- 
руна коњу за реп, и да га тако свуку до испод Боричева у поток". Да ли Пир- 
ни до - Боричје стоје у неком структурном односу, остаје као питање. 

Загонетна је и етимологија Заворови, који, сасвим опрезно говоре- 
ћи, асоцира на Сварога. 


Маиа 71. Невесиње - Гацко - Требиње - Никшић 


1. Горњу хоризонталу а) лево чини знатни планински масив Баба 
иланина на којој је највиши врх Ђед, с једне, и нешто нижи врх Лађени 
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до; Вилина иећина је десно од Баба ил.; 6) сасвим десно на мапи су Волу- 
јац - В. Ладница - Љељиначки иошок, које прахе атрибути: Зминац и 
Кук, Вучја бара, Вуков под, Вукодлачица; в) у средишњем делу, у сендви- 
чу између Баба ил. и Волујиа су Видеж - Перишића бара којима одгова- 
рају атрибути: Змајевац, Столац, Церница, Орлосјед, Капићи Старчевићи. 

2. Средишњи део мапе је у знаку неколико митских ликова: Тро- 
глава - Дабовића иећина - Г. Д. Вољице - Перчица глава - Иљина главица 
- Руђешина глава - Руњевац. Слободнија интерпретација открива: Трог- 
лава, Дабе (Дајбога), Волоса, Перуна, Рујевита. Остају загонетни Лађе- 
вићи. У захвату ликова: Иљина главица - Перчица глава налазимо ове ат- 
рибуте: Туцаков до, Кремени до, Церова долина, Рог брдо, Рог, Рогови, 
Ковачи, Ковача до, Кресава гомила, Треслице, Кременица, Копривице. 
Остали атрибути соларних богова, посебно Троглава: Капа, Столоваа, 
Милатовица (има ли икакве везе са легендом о врачању: "милам ли се"), 
Данићи, Орловац, Ваган, Космата глава. Атрибути хтонских митских ли- 
кова су: Росуље, Близанац, В. М. Паник, Црне каменице, Објешеник, 
Криви до, Кобилов крш, Кобшља глава, Криви поток, Близна, Љут. 

3. Доњи део мапе је у знаку топонима Богдашићи - Руђин до - Див- 
љаковина - Љељен ао. 


Маиа 72. Требиње 


1. Горњи део мапе је пренесен из претходне, бр. 71. Сада се види ка- 
ко Богдашићи - Руђин до стоје у вези са Илином главам, и што је посеб- 
но важно, остварује се корелација: Илина гл. - Видушко иоље, чији међу- 
простор испуњавају: Лашково - Вилошица (данас "Виласница") и Вили- 
нац. Њих прате: Морче, Кобиловац, Змијанац, Кривача, али и Љубуши- 
ћи. Видушко иоље је окружено атрибутима: Косматуша, В. Рожац, Вид- 
ра. Поред Богдашића су: Ковача до, Руђин до и Дедовци, а поред Илине 
главе Треслице и Дубовац. 

2. Доњи део десне вертикале, испод Билећа, испуњава уобичајени 
сценарио, пар: Видно - Илшино брдо - Се. Илија, са индикативним атри- 
бутом Врачевица, поред Видног. Ликови: Влајина (потес и насеље), по- 
ред Дракуљице, које дели река Требишница, а недалеко је и Влашка, као 
да су у знаку Белеса. 

3. Сасвим лево доле је индикативна скупина: Илино брдо, а непо- 
средно су Трешшена глава и Церје као и име култног места Требијови. 


Маиа 73. Требиње 


Одмах се запажа, како се на читавом простору мапе јавља учеста- 
лост лика са основом "Илија" - шест пута. 


214 


КОМЕНТАР ПАКЕТА ТОПОНИМА... 


1. Велики потес Поиово иоље по дијагонали дели све топониме у 
два релативно компактна пакета. На десној дијагонали горе, доминира 
Илино брдо - лик који се јавља и у претходној мапи, заједно са атрибути- 
ма Церје, Трештена глава и Требијови - место култа иако је Требиње до- 
минантно. Међутим, на другом крају Поповог поља и Требишнице је и 
црква Св. Илија и Илшино осоје, поред којих су Ковачина, Трштеник, Ја- 
њач, Расовац идедићи. 

2. И на доњој дијагонали је учесталост ликова "Илија": Илшино бр- 
до - Св. Илша - Илшин врх. Трескавац, и нешто даље Тресиброд, Чула, 
Руђи до, Кремени до, Расовац, Зачула, Прштин до, Церовац, а може бити 
да са њима корелирају по смислу и Пирин греб, Петрача, Петрановићи и 
Дубац. Но овде се запажа и неколико парадигматичних: Мокошица - Ма- 
коше - Власшица - загонетни Сиарожићи - Јарушин јвох - Волујац - Виле- 
њак - Лешаја - Баба - Славогосшићи. Кореспондентни су им и следећи ат- 
рибути: Мужине, Љубовац, Љекова, Невестин Дол, Вељи до, Веља гора. 
Интересантно је да Бабу окружују: Криви до, Међеђа, Стравча, Девет и 
Козје долине. Загонетни су и ликови: Рожаш - Врашшица. 

Да ли је смело претпоставити да се на овоме простору налазе тра- 
гови неколико значајних ликова наше митологије: Перуна, Радогоста 
(Славогостићи), Макоша (Мокошица, Макоше), Рожанице (Рожат 2), 
Руђевита (Руђи до), Белеса / Волоса (Влаштица, Волујац, Вељи до, Веља 
гора), Сварожића (Спарожићи), Јаровита (Јарушин врх), Лете (Летаја), 
Хорса (Расовац), Бабе, Деде (Дединац). Централни лик који симболизује 
место приношења жртве је Требиње, које се налази на међи двеју група- 
ција ликова. 

Докуменшација: 

"Старој риечи за жртвеник чува се успомена у мјестних имених, као 
што су: Требиња и Требиње, Требовец, Требеж, Требарјево итд. Службу 
бојжу обављаше по свој прилици старјешина од куће (дјед, кнез); које су 
најглавније светковине биле, то се више незна, али се зна или бар пуним 
правом слути, да су религиозно-народне светковине стајале у узкој свези 
са животом природе" (Јаше, 1867: 22-23). 1. "Мокошица ф (топоним, Дуб- 
ровник, село), етник на -јанин испуштањем суфикса -ица Мокошанин м, 
на ска Мокошка ф. Зацијело је поименичење с помопу суфикса -ица 
придјева на -/ од женског божанства Мокош, источних Славена, струе. 
Мокошњ. Уз назив брда Перун у Пољицима то је још један остатак сла- 
венског паганизма у далматинској топонимији" (5КкокК, 1971/11: 450). 

2. "Уп. мокошица, топоним у околини Дубровника, према имену 
староруске богиње Мокошњ" (Лома, 1987: 41-42). О трима сестрама као 
трима суђајама Лома каже: "Пра-Милош је носио име Крах (или 
слично), пре него што је у косовском епу прозван по историјском убици 
султана Мурата. Његова сродница и издајница, најстарија Суђаја, поред 
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имена Злаша, које се односи на њен звездани лик, и Вида, које изражава 
њену везу са Видовданом као празником летње Сунчеве обратнице, у 
прасловенско доба изгледа да се звала Мокош. То име носила је једна 
староруска богиња, о чијој нас функцији извори не обавештавају, али она 
до данас живи у источнословенским веровањима у лику демонске преље, 
и биће у праву Иванов и Топоров када у њој виде Суђају која, попут грч- 
ких Мојри и римских Парки, испреда људску судбину. Њено име код нас 
се чува у топониму Мокошица код Дубровника, а лик јој се осим у преда- 
њима која смо овде размотрили може препознати и у представама о Баби 
Коризми, Гвоздензуби, Проклетој Јерини и другим женским бићима де- 
монских својстава. Тој богињи чини се да је био посвећен зимски празник 
који се код нас назива Кокошји или Кокошињи Божић: сам његов назив 
као да је изврнут од Мокошин" (Лома, 1996: 82) . 

3. "У вези с претпоставком да је код Јужних Славена култ бога Пе- 
руна добрим дијелом пренесен на св. Илију, вриједно је навести да се нај- 
виша тачка на планини Малаштици, која чини границу између Површи и 
Дубровачке жупе, назива Илијин врх, да не спомињем Илијину главицу, О 
којој је већ било говора" (Палавестра, 1977: 29). 

4. "У Невјесшин-Долу код Дужи 'скочиле су двије невјесте. Срели се 
двоји сватови, побили се и само невјесте остале, па и оне скочиле у ту до- 
лину" (Палавестра, 1977: 32). 

5. "За Љекову се прича да се тако зове по љековитости мјеста" (Па- 
лавестра, 1977: 9). 

6. "Пирин греб се, тако, налазио у једној шуми покрај Љубова, а 
уништен је изградњом модерног асфалтног пута Требиње - Дубровник; 
међутим, околина тог локалитета се још увијек тако назива" (Палавес- 
тра, 1977: 26). 


Мапа 74. Мосшар - Невесиње - Сшон - Требиње 


1. Знатанје број митских ликова словенске и српске митологије. По- 
чеводозго, одлеве вертикале, у знаку су а) "Вида": Видољуш- Видошшак- 
Видово иоље, у непосредној близини, према старом сценарију је Илијина 
глав. Њих прате атрибути: Кременац, Церово, Церов дол, Рогојевац, Де- 
дов кук, Јаречак; 6) средишњи део леве вертикале је у знаку "Белеса": 
Велиш - Велешца - Волешина гм. - Блашки до; али и Бабина гл.; в) доњи 
део је у знаку "Црноглава": Дрноглав (врх и насеље) - Дашница - Љеша- 
вица, али и Богошовача. Мако је Илијина гл. ближа десној доњој хоризон- 
тали, читав пакет атрибута са доње леве стране посвећен је божанству 
Перуна: Церовица - Коњевод - Трештеница - Седло - Туцаковићи - Церо- 
ви дол - Церовци, као и два доминантна велика насеља: Д. Г. Храсшно. 

2. Доњи десни део мапе је у знаку старог сценарија: Вишоње - В. 
Илија - Илијина гл. (2 пута), које прате Рогата гом., Г. Д. Вардуше, Гле- 
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ђевићи, Орља, Војска њива, Војкуша, Дедуше, Трештенца. Средњи и гор- 
њи део десне вертикале чине четири лика квадратно распоређена: Бабин 
дол - Баба - Волујак - Волујача. Они су у окружењу са атрибутима солар- 
ног божанства: Змајевка, Трусина, М. В. Парић, Храсно и Копљеноваче. 
Горњим делом мапе доминира насеље Тријебањ, као место приношења 
жртве и место култа. Као таква места могу се одредити и две Задушнице, 
Крстаче, Спасовиште. На самом врху су још два лика загонетнога значе- 
ња: Перучина идабрица. 


Мама 72. Невесиње - Требшње 


Велика планина Видуша дели мапу по дијагонали на две митолош- 
ки узев релативно компактне целине. 

1. Доле лево су: Перине главице и врх Илија, које подупире атрибут 
Трескавац и, нешто даље, Сиасова главица. Близу њих је Љељанина пе- 
ћина, коју прате Лисац, Вукосов до, Кук, Врх Кук, Жабљак, Д. Г. Жаби- 
ца, као и Лисички Кук. Десно од пара: Перине глав. - Љељанина, налази 
се сличаи однос: Илијино осоје - Љељенак. Ближе Видуши доле су Виду- 
шко иоље - Вилинац и Морче, са индикативним топонимима: Змијанац 
(место и извор), Змијаначке греде, Црни врхови - о чему је већ било речи 
у мапи бр. 72. 

2. И у горњем делу исте вертикале су ликови са основом В. Илија - 
Илино брдо, које прате Ђурђева гл. и Кремено брдо. Поред Илиног брда 
је В. Црквина и Крстац, што може указивати на древно место култа. 
Илији - "Перуну" је компатибилан лик планине и места Радимља. 

3. Са десне стране Видуше, наспрам В. Илије је врх Илијина глави- 
ца. На овоме делу је низ значајних ликова: Волујак - Љељен коришо - Ви- 
логорци - Богдан бр. "Илију" прате: Ковачевац, Муњићи, Дрвеница, Кре- 
сова гм. Рогата гом., Кремен бр. Сасвим десно на горњој хоризонтали су: 
Љељешница - Дивин - Василица. Прате их: Врањска, Црно осоје, Дабар- 
ско поље, Кукаљ, Тројица, Зазубак, Кукун. О доњем делу мапе, било је 
речи у анализи мапе бр. 72. 

Докуменшација 

Видимо да доминира топоним са основом "Илија". Палавестра при- 
мећује: "у вези с претпоставком да је код Јужних Славена култ бога Пе- 
руна добрим дијелом пренесен на св. Илију", имамо на Требињском под- 
ручју више таквих топонима. "На локалитету Илијина главица, изнад 
села Гола Главица, смјештена је црква посвећена св. Илији. Други назив 
за овај локалитет је Плочна ограда; храм је смјештен унутар активног 
сеоског гробља, уз једну већу камену гомилу [прахисторијски тумулусј, 
што говори да је ријеч о веома старом култном мјесту" (Палавестра, 
1977:25). 
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Маиа 76. Невесиње 


1. На врло згуснутом простору у пречнику од око 15 км налазимо 
велики број значајних ликова са могућим митским значењем: Бабја глава 
(врх и насеље) - Богодол (и Божевићи) - Св. Илија - Видеж - Завидолска 
река - Богдановича - Божановићи - Тројана - Волујак - Волујача - Волие- 
нџа - Росовићи - Дијевчово брдо - Ражаница (Хржанице, нови назив) - 
Безђеђе - Дабар - Џинов ао - Џинова мах. 

2. Атрибути који ближе одрећују Св. Илију су Сабљача, Церакови- 
на, Врањац и велика Трусина иланина, са местом Трусина; Тројана, Ви- 
деж и Богодол - као ратна и врховна божанства прате: Седло, Бојмуш, 
Рогаче, Церница, Ковачев до, Ковачева пећина, В. М. Војне. 

3. Занимљив је пакет који на уском простору образују следећи по- 
менути топоними, са атрибутима: М. Волујак - Дијевчово брдо - Ражани- 
ца, које прате: Душица, Љубица, Бој муш, Безђеће. 


Маџа 77. Мосшар - Невесиње 


1. Овом мапом доминирају око десет км дуга планина Вележ и исто 
толики потес Вележ. Између њих су М. и В. Вележ, са одређеним њима 
сагласним ликовима хтонске врете: Црногосш - Вилина влака - Вилин до 
– Виловци - Вилењак - Бабина јама - Баукова главица. Њих прате и одго- 
варајући атрибути: Липовачки кук, Володер, Вучја главица, Свињарски 
до, Свињарина (извор), Криви до, Зубићи, Вучје рупе, Црни врх, Врањи- 
куша, Вучица, Вучине, Црне рупе, Г. Д. Врањевићи, Козјак, Козице, Зми- 
јница, Змињац, Лисац, Обли кук. 

2. У пресеку ове две форме Вележа, као и око њих, грана се један 
низ њима митолошки супротних појмова: Вишковине - Риђи бријег - Хр- 
совац/ Расно брдо - Виглед - Госшино брдо - Пераслуша / Перучина - Се. 
Илија - Руњава главица - Руњевача - Руњаво брдо - Руњави градац, као и 
атрибути тих, дакле, могућних соларних ликова: Сабљача, Кременице, 
Коновице, Бојиште, Дубовица, Орљев кук, Орловача, Ковачићи, Кова- 
чице, Божуревина, Коњина, Јарчије луке, Јарам, Коњска дубрава, Круна- 
тица, Врањац, Биљешки врх, Бијеловац, Бијела бара. 

3. На самом Вележу је присутно више топонима који указују на мо- 
гућно негтдашње постојање сакралног или сличног објекта: М. В. Градац, 
Кретина, Кула, Крстац, као и три значајна топонима: Свеша гора, Збор- 
на глава и Тријебањ. 

Докуменшација: 

О Вележу И. Пилар каже како "овамо припада свакако и планина 
Велез у Херцеговини, које име по Гржетићу потјече од старословјенско- 


га Белеса" (РПаг, 1931: 69). "Што се данас зове Велез, то је дуга планинска 
коса, која се протегла од Невесиња до Неретве, т.ј. на дужини од нешто 
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30 км. [.... Данас у тој коси четири врхунца носе име Велез, и то Мали Ве- 
лез (1469), Велики Велез (1754 м), Велез-Ботин (1969 м) и западни Велез 
(1897 м). Да је некоћ у тој планини морало бити топографских имена, 
која означују бога сунца и свјетлости, свједочи нам име Поримово Седло. 
Ту ће Порим по свој прилици значити исто што и Перун (Гржетић, 9, с. 
35)" (РЏаг, 1931: 70). Показали смо раније, да су према Пиларовом миш- 
љењу св. Ђорђе и св. Михајло божанства која су победила злодуха, тј. Т>а- 
вола. "Св. Јурје или св. Михајло |...] су побједници змаја, врага, злодуха 
[..]. Но сама собом црква или капела св. Вида или св. Јурја (Ђурђа -СП) 
није доказ, да је ондје морало бити култско мјесто старих Словјена. Али 
кад се те капеле налазе у карактеристичној сценерији - лијево од воде св. 
Вид, а десно св. Јурај, св. Михаљ или св. Блаж, - онда је највећа вјеројат- 
ност, да је ту доиста било старословјенско светиште" (РПаг, 1931: 48). 

Миленко Филиповић је у етнолошкој студији из источне Херцего- 
вине, имајући у виду управо простор ове мапе, назначио како народ ово- 
га краја верује да "док се није појавило ватрено оружје, било је вила и 
змајева" и наставља: На планини Лебршнику, у селу Платица "је Вилина 
Пећина. Ту су била клупчад пређе, разно суће, седло и др. И, кад је вила 
нестало, све се је то скаменило (Улиње). Прича се како су виле одвукле 
коња у језеро (Улиње)". Исто тако "на југозападу од Невесшња је брдо 
Вилењак (1213 м), а на југозападу од села Хрушта Вилина Влака" (Фи- 
лип., 1967: 273) 


Мама 78. Мосшар 


Грубо узев, на овој мапи, коју по дијагонали почев од горње леве 
стране дели река тзв. "митске потенције" Требижаш - која се улива у Не- 
ретву ипод Чашљђине, диференцирамо два пакета топонима: а) у горњем 
делу су митски ликови претежно соларне садржине, 6) а у доњем се наиз- 
менично смењују ликови митски опозиционог блока. 

а) Четири лика "Вида": Вишина - Виша гл. – Вишаљина - Видовићи, 
према познатом сценарију кореспондирају са четири следећа лика, као 
супституције за "Перуна": Пер - М. Пирићи - Перкуша - Илина гомила. 
Да топоним М. Пирићи може припадати ликовима који имплицирају Пе- 
руна поред осталог сведочи веће насеље карактеристичног имена: Дер- 
но, са остацима Града, и Церина дубрава, а ниже насеље карактеристич- 
ног имена: 7ресељевина као и три километра дуго насеље Храшљани. 
Ако термин није од Хорса, онда му је у основи, свакако, "храст", што, та- 
кође иде у прилог ставу, да Тресељевина, Церно и Церина дубрава, као и 
Орловина и, коначно, испод Требижаша веће насеље - Бијача припадају 
комплексу атрибута бога громовника. И врх Јурјевица - у значењу Ђур- 
ђевица, одговара ратном божанству, Триглаву или Световиду, које је на 
томе месту заменио хришћански св. Ђорђе. 
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6) У другој зони мапе се, испод Требижаша, налазе најпре три лика 
из структуре хтонских и женских божанстава и то: Девојачка глава - Де- 
војачка гомила, потом, Вољачка главица - Бабина гомила - Мајчиновац - 
Бебићи, и нешто ниже су с леве стране Сесшрун, а с десне Момићи. У 
опозицији са њима, и непосредно уз њих су вис Рујница - Видоње - насеље 
и црква Вид, односно Се. Вид. Овоме соларном пакету припадају и следе- 
пи: Рујник, Руњаци, Рујница - са црквом - М. Рујница. Индикативан је то- 
поним у близини Св. Вида Мишруша, поред кога су Црнићи. Може асо- 
цирати на остатке култа посвепеног Митри, односно митризма, о чему, 
поред осталог, сведочи 15 километара северније смештен топоним Хере- 
за. Атрибути који прате тзв. соларна божанства овога блока су: Ковач, 
Роготин, Орловац, Маљевица, Гледавац, Бијело брдо, Орлов кук, Струге, 
Подрујница, Ковачи, Ковач. Атрибути хтонских и женских божанстава 
су: Лисице, Врањеш, Кобилача, Лисац, Козинова мах., Црни Долац, Ту- 
жибељ, Црнићи, Зуберићи, Козјак, Кучељак, Дешењ, Црно брдо, Коз- 
лић, Црни вир. Осим реке која носи култно име Требижаш, на овој мапи 
се налази велико насеље Г. Д. Требижаш, које је лоцирано на дијагонали: 
Вид - Се. Вид - Перкуша - Видовићи. 

Докуменшација: 

Како ћемо се надаље сретати са формом св. Јуре, или Јурје, Јуриј, 
потребно је да се покаже кога паганског бога замењује овај хришћански 
лик2 Д. Брозовип нам скрепе пажњу на две ствари. "Како су показали В. 
В. Иванов и В. Н. Топоров, лик Перуна везује славенску традицију уз ин- 
доевропски мит о богу громовнику, који муњама и громоима гађа и про- 
гони змију, односно змаја, у нашем случају Белеса, и тјера га у воду камо 
припада. Та борба, међутим, не симболизира сукоб добра и зла, јер Ве- 
лес, уж, негативан је само уколико се не налази у простору који му је на- 
мијењен |... Трагови његовог култа скривају се у многобројним Дубрава- 
ма и Подољима, смјештенима подно брда посвепених Перуну или крш- 
ћанскому сведу који му је екивалентан, а то су углавноме св. Вид, св. 
Илија, св. Јурај" (Брозовић-Р., 1987: 120). Други аутори такође указују на 
чињеницу да св. Јурај, код Хрвата, и св. Ђорђе, у српској верзији, јесу со- 
ларна божанства и исте су или сличне структуре са св. Илијом. 


Маиа 79. Сшон - Требиње 


1. Централни део мапе захвата неколико митских ликова соларне и 
хтонске садржине: лево су: Вишош - Рујница - Вељи рбох - Вољувац - Или- 
Јина гл. - Риђице десно у истој хоризонтали је: Морашница. Доња хори- 
зонтала, почев с лева указује на следеће ликове: Руњава глава - Девичина 
глава - Расовача - Илијино брдо (2 х) - Параунићи - Божићевишше - Хр- 
ожишше - Величани. Са Илијином главам, односно Илијиним брдом, Па- 
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раунићима иду следећи атрибути: Трештеница, Трештеново, Капа, Сед- 
ло, Церови врх, Коњска чатрња, Бијели камен, Кремена њива, Дуба, Кр- 
шево бр., Капа, Космата гл., Храстовица, Тријесло; Д. Г. Седлари; са Ви- 
шошом: Трескавац, Капа, Седло, Војевићи, Вранац. Дубљани. Црква св. 
Ђорђа је поред места званог Градац али и поред Требињског брда и неда- 
леко од Илијиног брда, на око 4 км. 

2. Атрибути који окружују Девичину главу као и друге женске, од- 
носно хтонске ликове су: Мравинца, Кршево брдо, Кук, Мироња, Св. 
Криж, Лисац, Близна, Кобила, Вукова глава, М. В. Козница, М. В. Лисац, 
Црно осоје, Међедица, Врања, Сињи кук, Кљун, Оштри кук, Кујино осо- 
је, Врањак, а затим црква: Св. Марија. 

3. У средишту мапе доминирају топоними који указују на место кул- 
та: Требимља, Требињско брдо, Д. Г. Требимља, Трбов врх. 


Маша 80. Сшон 


Распознајемо неколико чврсто организованих пакета ликова. 

1. Са десне стране од велике планине Мала Жаба концентрисани су 
ликови око Илиног брда Рогови, Церово, Церовица, Церови дол, Коње- 
вод, Трештеница. Проблем је импликација топонима "Храсно", односно 
потеса "Доње Храсно"2 Да ли је етимолошки у вези са "храстом", па се 
онда укључује у пакет наведених појмова или, пак, имплицира "Хорса". 
Неразјашњен остаје лик Дивојеве главице као и, уосталом, значење вели- 
ког планинског комплекса Жаба. 

2. Са леве стране Мале Жабе је специфичан, згуснут пакет значај- 
них имена: а) соларних ликова: Видоње - Тројавина - Тројдро - Илијино 
иоље; 6) хтонских ликова: Морачна - Морачни до - Провић - Подзвизд - 
Бабин до. Атрибути соларних божанстава су: Самарине, Гостшњ, Крстац, 
Рошчица гл, Богићевић, а хтонских: Медвед, Кобшља глава, Врањево се- 
ло, Кук и Црни кук. 

3. Трепу скупину образују ликови средшшњег дела десне вертикале: 
Жива - Волујак - Риђице - Вишош - Вељи бох, - Рујница. Овоме низу при- 
падају и Велећ и Расова глава. Атрибути соларних ликова: Трештено, 
Велико брдо, Вишњица, Дуба и Русан; атрибути хтонских и женских ли- 
кова: Близна, Глушац, Кобила, Лисац, Кљун, Кук, Љубина глава, црква 
Св. Михаило, Вепар. 

4. Последњи пакет је концентрисан дуж обале Млетског канала и 
чине га: Илино брдо - Расовац - Велики врх - Веља - Вељача и Вилишше. 
Проблематична је етимологина Веља и Вељача. Атрибути Илиног брда: 
В. Храстовица и Дуб, црква код места Дуба. Речено је да је етимлогија 
"Храсног" нејасна. Индикативан је и ликлЛединићи који има цркву. Да ли 
је то супститут за митски лик Леда" 
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Докуменшација: 

На словеначко-хрватском простору веома је присутан лик светите- 
ља, св. Михаила, односно св. Миховила. О томе кога он репрезентује, ми- 
шљења су подељена. Д. Брозовић сматра да су митској структури Перу- 
на, углавном следећи "кршћански свеци |... еквивалентан, а то су углав- 
номе св. Вид, св. Илија, св. Јурај и св. Миховил" (Брозовић-Р., 1987: 120). 
Други аутори сматрају да постоји разлика у значењу св. Миховила код 
Хрвата, односно св. Михајла код Срба. Иво Пилар супротно Брозовиће- 
вој, сматра да су не само св. Миховил, већ и Св. Јурја симболи "бога таме 
и зла" (РЏаг, 1931: 49), а не супститути соларног бога, какав је Перун. 


Маиа 81. Ласшово (део Корчуле) 


1. Приметан сценариј о коегзистенцији пара: "Вида" и "Перуна"; Св. 
Вишо - М.В. Пируша - Паруница. Уочавамо још и две цркве: Се. Вид - 
Се. Виш. Паралелно са овим соларним иду и хтонска, односно женска 60- 
жанства: Дивина глава - Маркин. Недалеко од Парунице је Власића гла- 
вица. Атрибути соларних божанстава Вида и Перуна су: Вранац, Брадат, 
Бркат, Соколић и Коншчан, можда и Трстене. Да ли поред Св. Вита - 
сасвим десно, Свићало брдо као и два пута Куиа указује на светлост и ме- 
сто паљења летњих ватри - или симболизује самог Куџала2 Иде ли томе 
у прилог и име потеса непосредно поред Св. Вита: Ложишће! Поред Св. 
Вита су две цркве од којих је једна Св. Иван. Како су ивањданске ватре 7. 
јула по новом календару - око Видовдана, не изненађују бројни топоними 
који стоје у вези са "ватром": Куџа - Ложишће - Сушвара. 

2. Атрибути који прате ликове хтонских и женских божанстава, у 
овом случају Власића и Дивине главе су Вранина, Близнача, Паклена, 
Лисац, Копила, Вепријак. Ова је мапа карактеристична по томе што го- 
вори о снажном присуству древних паганских кулова на острвима, посеб- 
но онима која су у близини ушћа Неретве у море, о чему је инвентивно 
говорио П. Скок. 


Маиџа 82. Макарска 


Биоково дели мапу по дијагонали. Следепи су маркантни ликови: а) 
Расшово - Звишовац – Сушвид - Рашчане – Водењак – Сушвид - Лађана - 
Лађена - Вилењача; 6) Сушин - Живковача - Се. Илија - Лешице; в) Се. 
Илија - Видовица и Вишосовица - Сушвид - Живгошће - Коледник; г) 
Русковице -Црногошће - Вишосовица / Видовица - Дивић - Перић - Прни- 
ћи – Вишњица - В. Подзвизд - Трибић - Вишер. 

1. Лако је уочити импликације знатне плејаде митских ликова. Заго- 
нетан је лик Трибић. Да ли је бог са три "бити", три суштине - као Тро- 
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глав или Триглав - или је у вези са "треб" / "триб", што би означавало ме- 
сто култа. Загонетан је лик "Витер". 


Маиа 83. Макарска 


Могу се диференцирати три митолошки релативно смисаона пакета 
ликова, два у горњој иједан у доњој зони мапе - претежно на левој страни. 

1. У горњој десној зони најпре се издваја пар који одговара позна- 
том сценарију: Џерин - Видаци и, нетто источније, Видоши и Мишри. 
Поред ових соларних су још: Дивићи, Дедић, Виленица, Баба, Подбабље, 
којима припада следећи низ атрибута: Медвидовићи, Вучија драга, Кук, 
Кравице, Змијавци (насеље и заселак), Змијевачки мост, Змијина гоми- 
ла, Врањача, Мрачај, Љубина и Лисића врело. 

2. У левом пакету ликова горње зоне доминирају: Велењак - Рашељ- 
ка - Рошић - Дедићи. Атрибути Велењака, уколико је то замена за Белеса 
јесу: Медов Долац, Медвидовићи, Кравја глава, Криви дол, М. Бестина, 
Лисача. Атрибути за Рашељку, Рошића и Дедића су: Јаричићи, Сабљићи, 
Трстеница, Седлача, Орлача, Мала и Велика Орљача, Орлов кук, Пиш- 
чет, Петров врх, Вела глава. Загонетни лик Свагуше би, можда, био 
трансформисан и извитоперен лик Сварога. 

3. Трећи пакет се налази у доњој зони и концентрише се око В. М. 
Ср. Троглава. Ту сујош и следећи ликови: Вилина долина, и важан атри- 
бут - Седмина који би могао указивати на чињеницу о седмомесечном пе- 
риоду лета - према старом рачунању, те је и атрибут соларног божанства. 
Поред Троглава, Силњи гозд као да указује на важан епитет из народне 
песме о Триглаву као силном и вељом. Самар је, без сумње, атрибут 
ратног бога, а атрибут Јушрава коса могао би имплицирати рађање света 
и живота - што Троглав доиста и омогућава. Црква Св. Јуро - односно 
Св. Ђурђе, Ђорђе, сасвим добро кореспондира са Троглавом, кога је Ђу- 
рђевдан, дакле и Ђорђе, покушао да супституише као велики празник по- 
четка лета, снажног сунчаног периода, о чему сведочи и атрибут Седми- 
на. Недалеко од Троглава је Судвид кога смо описали у претходној мапи. 
Важно је, пак, то да се као атрибути са нешто ширег простора, а који се 
приписују и Троглаву и Виду, налазе од Вида и Троглава на удаљености у 
просеку до пет километара. Ту су још и Роглић (два пута), Растово и 
Крстатица. Мада нису сасвим парадигматични, на крајње десној страни 
су: Вишуша - Бабица - Тосшинац. 


Маиа 84. Ливно - Коњиц 


1. Горе подно планине Љубуше ниже се неколико, смислу лика Љу- 
буша, одговарајућих женских ликова: Лешка - Бабина јама - Дивић - Ди- 
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вић башша - Велика влајина, које прате: Деветак - Врановица - Кук - Цр- 
но брдо. У захвату Љубуше запажамо још један лик који имплицира муш- 
ко хтонско божанство, исказано у деминутивној форми: Поршипша, мож- 
да, од Поревиш-а, али, и најзначајније, промиче један загонетан лик у 
двема формама: Ведашић и Ведашића укови. Да ли од Вид, односно Веде, 
са основом "вида-"' Поред су: Рашћани - насеље, и Рашшик-а (да ли ука- 
зују на "храст", односно "рашће" или је у овој форми преобликован 
Хорсђр. Најзад, ту је и Варичак, можда од Варнице, и даље од Сварога. У 
средишту мапе су две форме које имплицирају Вида: Видакуше и Вишин- 
ска Ошанина, поред Пирике и Бождаревца. На истом потесу је још један 
Варичак и Руњава глава, поред лика Дивић, и Руђо иоље. На овоме поте- 
су видимо и неколико важних атрибута који покривају соларно и, још 
прецизније, громобитно и ратно божанство: Тресуља, Прсколов долац, 
Коњски доци, Орлова стијена, Конгора, Рошки бриг, Рошци, Вранић, М. 
Вран, Вран, В. Вран, односно велику, Вран иланину. Свим овим ликови- 
ма, хтонско-женским и соларним заједнички су: Требишево - насеље и ве- 
лики потес, као могућно седиште култа. 

2. У доњем делу мапе издваја се неколико, не сасвим "пакетски" па- 
радигматичних ликова: Дивљакиње - поред Вран- Бабе; Парнице, Влаши- 
ћа стан, Дидово крило, Г. Д. Влашани. Под претпоставком да би Влаши- 
ћи и Влашани кореспондирали са Белесом, а Парнице - Перуну, имали 
бисмо познату опозицију о којој говоре Иванов и Топоров. Несумњиво 
је, пак, да су на овом потесу у доњој хоризонтали следепи атрибути со- 
ларне провенијенције: Штитар планина, Г. Д. Коњско, Копривњак. Г. Д. 
Влашани се, опет, налазе поред реке Змињац и њеног извора. У доњој 
зони карте је Трибисшово као могуће место култа. Тек се око овога кул- 
тног појма налази један видљивији траг соларног и громобитног божан- 
ства: Перково, око кога су све сами атрибути који указују и на соларно и 
громобитно божанство и то: В. М. Олуја, Трискавац, Орловац, Кољани, 
Бијеле стијене (три пута) и Спасев Кук. 


Маџа 85. Сињ -– Ливно 


1. Изнад култног места планине Трибањ, а испод Ливна, налазимо 
бар четири основна лика: Видоши - Видоеићи - Боговача - Перишина ко- 
ш - Трогрла - Руђа главица. Атрибути су: Растовача, Громела, Јарчиште, 
Орловача, Кремењача и Ковач-планина. 

2.Поднопланине ТрибањсуСв. ИлијаиПешрунова иећ. Прате их со- 
ларног значења извор: Озрен и вис Коњ, а нешто даље Растовача и Гост. 

3. У близини Дувнаје Блажуј. Дали бимогао указивати на остатке кул- 
та Велеса, а окружен је са чак седам топонима са основом Градац, и пра- 
те га још Црно гробље, Вучица река, Кук, Змијевац и Змијевачка драга. 


224 


КОМЕНТАР ПАКЕТА ТОПОНИМА. 


Маиџа 86. Сињ - Ливно 


1. Са леве стране је карактеристичан лик са митолошком имплика- 
цијом: Цисша Прово. Сасвим десно, пак, на тачкама равностраног троуг- 
ла од по 6 км су три значајна топонима: Велешово - Вољушице - Волујака 
који, држимо, имплицирају Велеса / Волоса. Десно су још: Пешришићи и 
Руњава глава. Средишњи део мапе одозго према доле на потезу од око 15 
километараиспуњенјеследећимтопонимима: Бабино врело - Руњава - Му- 
кушница (да ли није реч о Макошници) - Жива - Жива каменица - Перко- 
вићи- Рашељка - Рошњача - Рошко иоље - Св. Илија - Рошца - Трњак Ра- 
шки – Рошњача - Руњава главица - Вилна главица - Мараси - Трогрлићи. 

Атрибути су, такође, индикативни, посебно по левој вертикали: а) са 
соларнимимшшкацијама:Пиштелек, Саблићи, Самарина, Јаран, Орлова- 
ча, Вранићи, М. Париповац, Јарам, Звизда, Јариштина, Дрвеник, Козлац, 
Цере;б)сахтонскимимпликацијама: Кобиловача, Кучја главица, Володе- 
ри, Љубичићи, Љубичић, Зубова градина, Црни врх, Црноврх, Близница. 


Маиа 87. Сињ - Омиш 


1. Кичму ове мапе чини Перун планина у Пољицама и, према позна- 
том сценарију, непосредно уз њега десно је Видилица, а лево Видовача. 
Одлучно се држим претпоставке да остатак имена Перун на овом про- 
стору означава да је овај крај био бастион паганства, на шта упућује и са- 
ма чињеница да је Перун лоциран готово на самој обали мора, слично по- 
зицији Арконе, па и Перуна на острву Рујану, или Перуна у Истри. О то- 
ме, у нашем случају, сведочи веома велики број хришћанских, пре свега 
католичких, цркава. У пречнику од око 20 километара, око Перуна, на 
овој нашој мапи види се преко 75 забележих цркава, пренетих искључиво 
са мапе размере 1: 100.000. Можемо само претпоставити да би нека ста- 
рија мапа крушшје размере открила знатно више хришћанских, али и ос- 
татака древних, паганских богомоља. 

2. Поред Перуна и Видилице налази се Вилар иошок који стоји у ве- 
зи са легендама о вилама на Перуну, о чему ће бити речи. Поред Видили- 
це је Волујак, као што је сасвим десно доле, поред Се. Вида - Власиње. 
Ако Расшовац - од "храста", природно стоји у везу са Перуном, а налази 
се на само 2 км од њега, онда и Видилици припада атрибут Седло и вис 
Велим, којима је окружен. Можда би Раснице на Мосору - удаљене нез- 
натно од Видилице - чиниле смисаоно језгро са Хорсом. Поред Расница 
су и Љубљан и Љубљански доци који корелирају са женским божанством 
које имплицира Живица. Место Озрен, заједно са Рогошича стн, припада 
корпусу соларних атрибута. У том истом делу мапе: Перишићи - Перић - 
Перчић сшн. - Перишича смисаоно кореспондирају са Перуном. 

3. На крајње десној горњој страни мапе су Лешо - Марос - Велић - 
Живаљић и, нешто ниже, Бабина љуш. Како смо рекли, сасвим доле дес- 
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но, под копреном хришћанских имена, појављује се култ Видов кроз ли- 
кове двеју цркава Св. Вида, које окружују Јурјевићи (Ђорђе - Ђурђев- 
дан), Орлине, велико насеље Рогозница (Рог - симбол Видов), Рашће и 
Орлине. Поменули смо да се поред Св. Вида налази врх Власиње, као и 
планински врх В. Баба, а недалеко одатле је Лелац. Шта имплицира Гаш- 
ња драга, да ли реч долази од "татања"2 И на овом делу мапе наилазимо 
на два топонима, а према старом добро познатом сценарију: поред Се. 
Вида су Перишићи. Два хтонска лика на обали: Сшоморина и Баучић 
указују на ликове демонске структуре. 

4. У горњем делу мапе је В. М. Ђидовци поред Војнића. Атрибути: 
Змајовача, Орловац, црква Св. Јурај (Ђорђе) и Св. Илија указују на муш- 
ко, соларно и ратно божанство, а одговарају им и атрибути: Коњско, Ко- 
привно, Змајовача, Озрна и Св. Јурај. 

Докуменшација: 

1. Поводом самог термина топонима Перун, у предеоној целини По- 
љице, а и другде, П. Скок каже: "Перун" праславенска ријеч, славенски 
бог громовник, као у Латина и Грка Зеус, Јуџишер. Назив је очуван у јад- 
ранској зони као ороним: Перун, на Перуну, брдо (1660 м), обрадиво до 
300 м висине, код Сплита између Јесеница и Подстрана, уз Тугаре, горе 
су пашњаци са мало оморике, ријеч потврђена у врелима из доба народне 
династије 1091; Перун, брдо изнад Мошћеница (Истра) између Линдара и 
Грачишћа (окренуто према југоистоку; сунце се види одмах изјутра; на 
падини је Учке према Пломину; у близини је локалитет Требишће |в.], 
назив који упућује такођер на слав, митологију, на култ неког божан- 
ства). Исто тако зове се и Перунковац |... У јадранској зони зову се брда 
Св. Илца = Сушилија, Сушулија " (5КкоК, 1971/1: 643-644). 

2. Афанасјев је још 1868. скренуо пажњу на то да "Хрвати и Срби 
сматрају Велебитски гребен обитавалиштем вила; у Србији постоји пла- 
нина Перуна- Дубрава. Планина је код Словена" била место на којем су 
"приношене жртве" (Афанасјев А. 2, 1868: 358). Овде се стога намеће 
неодољива потреба да се, поред општега веровања да постоје виле на Ве- 
лебиту и јужније према Пољицама, где се налази Перун, наведу и приме- 
ри управо тих легенди о вилама. Иванишевић је забележио следепе: "У 
Мосору иза Ботајне има Вилендочић, тут виле играју коло. Има и вода 
Виловитовица, која врије увик, да је највећа суша, али дођи право у под- 
не, не 'ш наћ ни капи, јер виле све попију, то је н>и'ова ура. Виле би 'дикад 
одниле кога собои, па опет би га вратиле, само не сми казат, ди је бија и 
шта су му рекле |...]. Говори се да су и данас виле по горан и водан, у Мо- 
сору под свитин Јурон једна је стара остала и заклела се, да неће никому 
чинит шпете. - Говори се, откад је дошла на свит пушка и друге макине 
(стројеви), да не излазу ванка. Док су виле 'одале по свиту, биле су стра- 
шно родне литине, било је сваке сриће у пољу" (Туапбемтс, 1903 - 1905: 
254-5 и д.). А затим је навео и неколико прича о вилама, од којих сам из- 
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двојио две. "Одниле виле неку Јелу Синовчић испод Перуна. Е тражи, 
тражи, нигди јој трага. Сутрадан ето је иђе боса низ Перун. Она је кази- 
вала, да су је дви дивојке одвеле на Перун, па у Шолту, па на Брач, а кад 
су прилипале, да би кадикад дотакла се ногон у море. Виле јој давале иг- 
лица. Поп Барбарић видија је, ди иђе босонога низ Перун а носи нове 
опанке под пазу ом". Друга гласи: "Код Виловитовице на Дубрави обидо- 
вале виле на ледини. Прико ластве прође брав ка' јунац, да ће на воду. 
Угледале га виле, раскопале пјате и перуне, потресла се земља испод нре- 
га, отега' на ледини одма' папке - крепа". 

3. Поводом брда Перун, а идругих преиначених и преосмишљених па- 
ганскихтопонима, ИвоПилар нам даје занимљив опис. "Захваљујем међу- 
тимдонМатиКларићу... да ме је упозорио на брдо Перун код Сплита и на 
његов јасни дуалистички карактер... Нешто 12 км к југозападу од Спли- 
та, лијево од потока Жрновнице |..] испело се 440 м високо брдо Перун. У 
аустријској специјалној карти означено је то брдо као Пољица, а на њему 
црква св. Марије. Обоје је нетачно. На врху је црква св. Јуре |... Народ 
сав без изузетка то брдо зове Перун |...) подно Перуна утјече у Жрновни- 
цу поток Вилар. - На десној страни од Жрновнице испела се једна мања 
коса, а затим друга, 6 - 700 м висока споредна коса подно Мосора. Подно 
те косе на једној истакнутој главици стоји старинска капела се. Михаља 
(св. Миховила), гдје је сваке године на Михоље 'фешта' (прошстење) |...). 
ЖупнацрквауЖрновнициимазатитуларасв. Госпу; покрајни олтар је по- 
свећен св. Блажу, а на Блажео је "фешта'. Св. Блаж је, како већ рекосмо, 
кршћански замјеник старословјенскога Белеса. Дан му пада на 3. вељачу, 
баш када је зима обично најжешћа и људима најтеже" (РЏаг, 1931: 71). 

4. Натко Нодило такође указује на Перунов култ у Пољицама. "У 
нас има 'планина Перун', што је високи вршак у далматинском Мосору. 
[..] У селу Дубрави, под поменутом планином Перун, прича се, да су се на 
оном мјесту људи некад клањали богу Перуну. Можда није без неке нити 
селу име Дубрава, која је могла, у доба незнабожачко, бити света Громо- 
внику. Пољичко ово предање диже сваку сумњу о имену Перун у Громо- 
вника хрватског и српског. По пољичком примјеру, има једна Перин пла- 
нина и на земљи Бугара" (МодПо, 1981: 385). 

5. "У митолошкој вези с пољичким Перуном вероватно је име пото- 
ка под брдом Вилар (с обзиром на то да народ ово брдо сматра једним од 


вилинских станишта), а можда и поменути топоним Дубрава" (Лома, 
1987: 40). 


Маш 87а. Омиш (део осшрва Брача) 


1. На левој страни острва Брача запажамо два посебно значајна ли- 
ка поставлена према познатом митолошком сценарију: Видова гора 
(врх) - црква Св. Илија, која са црквом Св. Јурај ( Ђорђе - као хришпан- 
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ски супститут Перунов, како смо видели) чини јединство. Сасвим десно је 
Дидова глава, поред које је Дуб. Између Св. Илије и Видове главе је Во- 
лујак. Дакле, примећујемо трагове Вида, Перуна, Волоса и Деде. Десно 
су још две цркве Св. Јурај (Св. Ђорђе). Да ли Трбошин можда имплицира 
место приношења жртве, Требеж2 

Докуменшација: 

П. Скок даје један врло упутан коментар о снажним бастионима па- 
ганства у Далмацији, односно у Херцеговини, посебно на острву Врачу и 
у сливу Неретве. "Као што у Пољицама код Сплита налазимо трагове 
славенској митологији (брдо Перун, потврђено још у доба народне динас- 
тије), тако је то и на Врачу. Неретљани су били погани још у половини 
десетога вијека. Сам цар Константин даје њиховој земљи око Неретве 
назив Паганиа 'поганска земља'. У топономастици Врача очувао се траг 
неретљанском поганству у називу брда Видовица и Видова Гора. У том 
имену сачуван је зацијело остатак култа Световида" (5КкоК, 1950: 174-5). У 
истом смислу је и Д. Брозовић показала како је "након покрштавања ве- 
ћина (паганских -С.ЛП.) назива |... замијењена именима појединих света- 
ца, с тежњом да се погански топоними претворе у кршћанске. Најпозна- 
тији је примјер те замјене велик број светишта посвећених култу Свето- 
виду и накнадно надомјештених црквама посвећенима светому Виду. То 
су, нпр. многобројне Видове горе, Свевиди, Сушвиди, Видовице, Видеши 
и ел." (Брозовић-Р. Д., 1987: 119). 


Маца 88. Сон, 


1. Динара дели по дијагонали мапу на два плана. У горњем домини- 
ра више миски индикативних ликова: В. М. и Ср. Троглав омеђен са два 
истоветна лика: Бабин град. У непосредном окружењу Троглава су: Вра- 
ожји вршли - В. Дувљакуша - Вјешшича горе, а сасвим десно је Дивокина, 
поред дугог 6 км насеља Лрово и Провски Понор. Ако изузмемо извор 
Риђиша, Троглав је окружен све самим хтонским и демонским ликовима: 
Прово, Баба, Враг, Вештица, Див, Дивокиња, и њима припадним атрибу- 
тима: Медвеђак, Крш, В. Врањача, М. Љубовац, Црни врх, Козје јаме. Са 
друге, пак, стране, за В. М. и Ср. Троглава везује се круг најрепрезента- 
тивнијих атрибута и то: Бат, Губин, Губинско језеро, Губински град, Гу- 
бински пашњак. Губин = церова гранчица среће, КОЈОМ се врача Бадњега 
дана, односно Божића; ту су, затим, Олцеровка, В. М. Соколац, Рашће, 
извор Коњскач, Коњикушићи, В. М. Самар. На самом врху Динаре је ин- 
дикативан топоним Сајмишше, као могуће место окупљања људи за вре- 
ме прославе и приношења жртве. 

2. Тек се у доњој зони наилази на богатије присуство соларних ли- 
кова. Поред два насеља Д. Г. Рујани ту су и трагови Перуновог култа у 
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формама: Перашовац и Перуши, заједпо са следећим: Перковићи и Пер- 
ковића драга, са додатшш: Рашљнковац, поред Расоја. Перуну, свакако, 
припадају још и Кремељак, В. М. Самар, Коншине стаје, поред самог Пе- 
ратовца. Око Перашовца су и три занимљива лика: Жива - који прати ат- 
рибут В. Приновац. Свакако, морају унеколико кореспондирати: Перу- 
ши, Перковићи, Перковића драга, са садашњим називом језера Перуна. 
Сва ова четирн лика са могућом асоцијацијом на Перуна налазе се јужно, 
испод моћног планинског виса Биш. 


Маиа 89. Дрвар 


Цеитрални и горљи део мапе премрежен је топонимима тзв. демон- 
ских ликова: Кучина коса - Вјештице - Коњска глава - Висибаба - Вјеш- 
тице - Виојла - Козја јама - Вештице - Чумић - Змијаре - Вилин кладенац 
- Вучетин врх - Кобила - Врачар - Вјештице - Вјештичина главица - Чу- 
дово - Жабинац. Дакле, пет топонима са основом "вештица". У другом 
делу мапе, видимо усамљену цркву Св. Илије а сасвим десно извор Видо- 
вићи, поред Висибабе, Трсскавца, Вршића и Вршине; у близини је и врх 
Вељув. Поред Кинна је коицеитрација топонима са основом "коњ": брдо 
Коњ и два насеља: Подкоње п Кончевић. 

До кумен Ша ција: 

Имамо следећи заппс Ива Пилара, да је овде рсч о светим коњима, 
помоћу којих се гатало богу Световиду на брду Кон>: "На отприлике 10 
км од Клина има село Звершњац на хрватском Косову Пољу, свакако ер- 
гела светих коња, којима се гатало на брду Коњу код Книна |... Истога 
подријетла јамачно ће бити и име |..] и Звјерина међу Билећем и Љуби- 
њем у Херцеговини. Звершђак код Брежица припадао је по свој прилици 
спетишту код Чатежа. С озим старословјенским култом коња у вези су 
имена: Коњица у Херцеговипп, Коњице код Марибора, Коњшћина у За- 
горју, Коњиковићи код Тузле, Коњшиче у Словенији и тд." (РЏаг, 1931:62). 


Маџа 90. Силиш 


1. На читавој мапи расути су ликови митске садржине. У горњем ле- 
вом квадранту иоссћи су ликови: ПеШриповица, кога ближе среднии ма- 
пе прате два Перковића, којима, уколпко б6п имплициралп Перуна при- 
падају атрибути: Ппвац, Орловац и Муњача. Деснп горљи квадрант је у 
знаку великог Насејђба Богоанооић, смештепог испод планинског врха 
Тришшеница. Рогуљи л Конца, л пешто даље, јужније још један Рогуљи и 
Белава, са атрибутама Сучевић прппадају групп атрибута Бога који је и 
судија: српски Усуд. Близу Богдановића су Богић и Дивојовић, поред из- 
порадДивојевац. Богићу прштадају два индикативна атрибута: врх и извор 
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Змајевац, који, заједно са топонимом Дера, одговарају Богочину. Иако су 
овде два насеља: Богдановић, односно Богић - изведена од имена људи, 
чињеница да се овде налази и планински врх Богочин недалеко од Богда- 
новића имплицира да је овај врх у основи теоним изведен од имена Бога, 
а не од личности човека. Чак би се и топоними Дивојовић и Дивојевац 
могли довести у везу са Див-ом, односно Богом, пре но са демонским, 
хтонским ликом Дива. 

2. Средишњи део мапе је у знаку велике планине Вилаја, која зајед- 
но са именом засеока Вшљац наводи да им је корен у "Вили". Атрибути 
су им: Витрењак, извор Женсковица, Близна на самој Вилаји, Црни врх, 
Вражски Долац и Љубитовац који покривају садржај демонског лика 
"виле" - као заштитнице жена, деце и љубави. Топоним Пишевица, како 
се нама чини, указује на "запис", дрво или крај где се приносила жрт-ва. 
И следећа четири топонима, испод Вилаје, говоре о хтонском и демон- 
ском лику планине и окружења: Дабгора - В. Јелинак - Чудина - Јајићи. 

3. У левом доњем квадранту је пакет топонима са соларним садржа- 
јем: при дну су Севид (= Св. Вид), са Г. Севид, затим, Божани, В. М. Ра- 
дул» и Растовац. Питање је да ли Растовац корелира по смислу са "храс- 
том" или са "Хорсом"2 У мрежи овога пакета је и занимљив женски мит- 
ски лик Лешичина коју прате: Близанце, Свинца (са црквом), Кобиљак, 
Вучјак. Ту је и загонетни лик Моравшчак. Десни доњи квадрант у знаку 
је хтонских, пре свега демонолошких ликова: Чудина - Дабгора - Вилаји- 
ца - Влашка - Дивуље. Црква Се. Илије поред Трогира, као да одудара од 
стратегија смисла поменутих топонима. 


Докуменшаија: 

"Истој категорији припадају и топографске ознаке, које се изводе 
из имена староперсијскога злодуха Раехе, а тако исто - осим већ помјену- 
те Дјеве - још и име Дива и затим Дивић, код Пирамотоваца у Далмацији, 
Дивича код Трста и код Макарске, Дивуље и тд." (РЏаг, 1931: 36). 


Маиа 91. Шибеник 


На овој мапи је карактеристичан део изнад дијагонале. Следећи ва- 
жни ликови са митолошком импликацијом су: Пировац - Руњевац - Рује- 
вац - Влашићи - Св. Илија - Руњавица - Дединце - Пирнице - Св. Илија - 
Се. Вид. Ту је и загонетни Расовац. У подножју је лик који означава кул- 
тно место Трибун,. Сасвим десно су Перишић и Коњево. Атрибути који 
на овом подручју прате тзв. соларна божанства су: М. В. Туцањ, Рогуши- 
ца, Јањац, Крешево, Јурићи (од Ђурђе), Билице, Орловача. Када је реч о 
лику Влашићи, он је у близини Медвеђака и Градине, као и Св. Магдале- 
не. Занимљиво је острво Змајан и на њему истоимени врх. 


КОМЕНТАР ПАКЕТА ТОПОНИМА. 


Маиа 92. Шибеник 


1. Чини се да је горњи леви квадрант у знаку Перуновог култа, о че- 
му сведоче врх Пешрим, Градина, и црква Се. Илије која се налази изме- 
ђу великих насеља Д. Церање и Г. Церање. Коначно, испод Г. Церања је 
још један врх - Перање. Топоним Приушка у близини Перања и Св. Илије 
имплицира митски лик Прпруше - Додоле, које се у обреду превасходно 
обраћају Перуну, молећи га за кишу. Десни део мапе је у знаку хтонских 
и женских ликова: извор Велинац и место Велим, поред којих су Морова- 
ча, Мориолача и Морићи. На краковима равностраног троугла су: Про- 
вић - Дивић - Лађевци - под претпоставком да би Лађевци могли да се до- 
веду у везу са "Ладом"!7 

2. Доњи десни део мапе је у знаку Перуновог култа. Св. Илија - Пи- 
ровац - Пировачки залив окружени су типичним атрибутима бога гро- 
мовника: Пишшине, Кременац, Кременица, М.В. Туцањ, Јањац, али ту су 
и Рогушица и Градељи, Пирнице. Поред Пировца је с једне стране Бабин 
шкољ, кога прате Љубовник, Козаница и Медњача, а са друге су Влаши- 
ћи са атрибутима: Медвеђак и Козара. 


Маџа УЗа. Грачац 


1. И овде се у захвату митске планине Велебиш - која кореспондира 
са Белесом, ниже неколико индикативних ликова, који упућују на култ 
Перунов. У средишту мапе на горњем крају Велебиша је Перин дол а на 
другом насеље ЛПеруни поред кога су Рашељковац и Рашељковача, лево 
је Руњавац. Ове ликове соларне митске структуре потпомажу атрибути: 
Ђурска драга, Седло, Ђурђев врх, Голубић, Церовци, Церовачке пећ., 
Церовац; а десно су још једно Седло, Тојаге и Париповац. Поред Перуни 
су остаци старог града: Градина, као и истоимени врх Градина, какву по- 
зицију и окружење има и Перун у Истри. Поред Перуни су Тавани, а ис- 
под овога пакета соларних ликова је Требачник са ознаком старог утвр- 
ђења. Поред Требачника је кулина индикативног назива Пиревишше. 

2. Знамо да је било више легенди о вилама, а повезаних са Перуном 
у Пољицама. Тако и испод Велебита, на среднии пута између Перуни и 
Периног дола, налазе се Виленски врх илЛадин врх, који је у мапи из 1948. 
назначен као Лакин врх. И. Пилар је добро означио овај врх, прецизно 
му одредивши и висинску коту. Требачник је зборно место приношења 
жртве и једном другом пакету ликова који је лоциран јужније од Требач- 
ника: Богашник, Илина главица, Руњавица и Руњевац. Ту је и загонетна 
Рушина глава. 


Докуменшација: 
1. Гржетић је пронашао неколико значајних топонима са основом 
"лад". "Ладин врх је на Велебипу сјевероисточно од Бенковца, а тамо је и 
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"Божина главица' и 'Вилински врх, а тако налазимо и у Подвележи близу 
Мостара врх именем 'света гора' близу села Гњојнице" (ОтХенс, 1900: 34). 
Слави се и жртве приносе "Божици Лади мјесеца свибња (5/М. Ђуђев 
дан) звиездовљу младожења (двојака)“ (Стхенс, 1900: 31). "У Банату, у 
Босни и Херцеговини сгрне се народ већ предвечер Ђурђев-дана на жива 
врела, гдје ће се за здравље живе воде напити и уз ватру и печеницу у ко- 
лу разиграти. Дјевојке пако имаде своје потајне састанке на скровитим 
мјестима, те се иза наџишка живе воде у роси ливаде окупају, да буду ље- 
пше" (Отхенс, 1900:125). 

2. Пилар, сагласно прихваћеној теорији о дуализму у веровању Јуж- 
них Словена, тумачи словенску богињу Ладу, као сасвим извесну. "Не- 
сумњиво митолошким именима припада и име Лада (Вискпег, 4, стр. 13), 
која се нарочито спомиње код Пољака. У нашем најјужнијем Велебиту, 
гдје се он од морске обале скреће к истоку у унутрашњост копна и удара 
упоредо с долином ријеке Зрмање, испео се нешто мало спрам истоку по- 
над Обровца 857 м високи Ладин Врх. Нешто више од подруг километра 
к сјеверу од Ладина Врха испео се 1058 м високи Виленски Врх. |..] По 
аналогији светишта под бр. 4, гдје смо на десној страни нашли Виленски 
Кланац, дакле вилу као демонско биће, могли бисмо Виленски Врх смат- 
рати за брлог злодуха. Признајем додуше, да се то потпуно не слаже са 
нашим данашњим појмом 'бијеле виле'; зато овај случај оставља питање 
неријешеним. Но виле могу бити и зле, има и злих вила |...]. Тако исто и 
топографска имена, која се изводе од имена 'Ладо', којих такоћер има до- 
брани број, на пр. Ладина, Ладинец, Ладешићи, Ладућ, Ладовац, Ладовица 
и тд., пак ће се и то питање поуздано ријешити" (РЏаг 1. 1931: 74). 


Маџа 93. Грачац 


1. На овој мапи је Видов култ доминантан на левој страни; поред ли- 
кова Г. Д. Видук и Рашовка је веће насеље Видић. Питање је шта значи 
топоним Кукаљ/ Ако би етимологија речи могла да се доведе у везу са 
дијалекатским изразом "кукаља" - у значењу штапа, а реч је о ширем по- 
тесу испод Видића, могло би се претпоставити да је реч о атрибуту вр- 
ховног бога, како је то установио Чајкановић. Трупу топонима са осно- 
вом "Вид" окружују Орљак, Царева глава, Рашељка. 

2. У средишту десне стране мапе по вертикали, поред сценаријског 
пара Илијина глав. - Видаковић гл., следе: Богуновић - Висибаба - Рода- 
љице. Соларне ликове прате: Тавани, Ђурекина глава, Чекић - планина и 
врх, Круг, Стража, још једном Тавани и Бијелине; два женска лика Виси- 
бабу и Родаљице, са Родаљичким иољем, прате атрибути: Медвиђе, Зми- 
штак - врх и насеље, Св. Петка, Криволисац. И на доњој левој страни, по 
већ виђеном сценарију, препознајемо корелацију два соларна лика: Видо- 
еићи (поред је: Св. Дух) - ид. Перушић - Г. Перушић - са црквом. 
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Маџа 94. Грачац 


1. У горњем левом углу је Богуница (врх и место), али окружена ат- 
рибутима хтонског лика: Медак, Куклип, Црнуша, Козариште и Љутик. 
У средишту мапе је место и истоимени врх Воларица који прате Медви- 
довача, Љутача, Близнице, Кукељ, Обсеница. Исто тако и атрибути које 
изнад ове скупине видимо, указују на соларно божанство, но без његовог 
експлицитног присуства: Шарац, Церјанска пољана, Церик. У близини је, 
додуше, Руњева глава. 

2. Леви доњи квадрант је у знаку хтонских ликова: Бабин кук, Ба- 
бин врх, Влашки град, река Пакленица, Кук, Црни врх. Ту су и асоцијаци- 
је на соларни лик: Буздован, Свето брдо, Орљача. 


Маџа 95. Задар 


И ову мапу до дијагонали дели митска планина Велебиш. Ниже се 
низ ликова на самом гребену ове планини, и тиме се сасвим формира 
слика, да су на горњој левој половини пре свега хтонски и женски митски 
ликови: четири пута се јављају Девчићи, са Двчић Драгом, затим, Диво 
Село, Диволенац, Вилин кук, Вилињи, Бабица, Марасовац, Бабино језе- 
ро, чији су атрибути: Кукови, Црна гора, Црно врело, Црљени кук, Јаво- 
ров кук, Замрштен кук, Шушљи кук, Козјача, Зубчићи, Козјак. 

2. У доњем десном делу мапе, у клину дијагонале су, најпре, према 
сценарију: Илина глава - Видаков кук, као и остали ликови соларне им- 
пликације: Под Рујом, Вишреник, Рашиновац, Руја, Велико Рујно, Рујан- 
ска коса, са атрибутима: Орлов кук, Бојинац, Бојин кук; но овде се нала- 
зе и хтонски атрибути: Велика и Мала Пакленица, Марасовци, Манита 
пећина. И један и други пакет појмова прати велико насеље Трибањ, за- 
једно са Трибањском драгом, поред којих су и цркве Св. Магдалена и Св. 
Богородица. 

3. На острву Пагу примећујемо присуство култа Белеса: Влашићи, 
Влашчанско брдо, Влашићанско иоље, Увала Влашић, а у близини је и 
врх Велебиш. Атрибути су им: Врањинац, Маравчић, Пасја стина, Куко- 
вић, О. Мишјак и В. Врановина. Недалеко је и црква Се. Вид. Остаје за- 
гонетан лик малих острваца: М. В. Ражанац, и већи потес и место Ража- 
нац. Шта, уосталом, имплицира овај израз2 


Маиа 96. Госиић – Бихаћ 


1. На левој страни мапе по већ виђеном сценарију видимо два пара: 
В. М. Видовача - Периновићи и Св. Вид - Перушић. Поред Видоваче је 
лево од ње Пешричева главица, а прате их врх Руњавица и Госшованча п, 
јужније, Рашље. Атрибути Св. Вида и Перушића су: Коњско брдо, Врш- 
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чић, Бојиште и Чардак; Соколићи и Јуришићи су поред Перушића. Врх 
Трибловачки вал је етимолошки загонетан, иако би могао имплицирати 
место култа, уколико би се етимолошки могао извести од "треб". 

2. На десној страни мапе је занимљив пакет ликова у коме су: Перин 
врх - од соларних, док су остали из сфере хтонских и женских божанста- 
ва. При врху квадранта је Живуља, а испод, осим Висибабе је и Блажевац 
- који је поред Периног врха и одговара сценарију Иванова и Топорова: 
Перун - Белее као опозитни пар. Са друге стране, испод Џериног врха је 
Дјевојачки биљег и, нешто даље, Дивосело. Перуна прате: Писачуша (= 
"Писано дрво", "Запис"2), Погледало, Растићи и Коњски врх. Остале 
хтонске и женске митске ликове прате: Козјан, Козарица, Црно врело и 
Црни врх и Крива главица. Питање је коме склону припада потес и веће 
место Љубово - ако не Девојци! 

3. У доњој хоризонтали видимо неколико усамљених, а важних ли- 
кова: поред Госпића Богданица, затим Воларица и, сасвим десно, Прови- 
ја. Интересантан је и лик Троврх - поред Лисца. 


Маиџа 97. Госџиић 


1. У центру мапе указује се пакет важних митских ликова: Видовац 
окружен са неколико топонима основе "Дабар": Равнљ: Дабар, Дошен Да- 
бар, Црни Дабар, Дабарска коса, а затим Девчић глава - Велинац - Виси- 
баба. Загонетно је кога репрезентује термин "Дабар": Да ли животињу 
"дабар"2 Да ли се као аргумент да се под језичком формом Дабар крије, 
можда, Даба - у смислу Хроми Даба, може узети чињеница да се врх по- 
ред места Равне Дабар зове Ћоиин ерх! Било како било, број присутних 
топонима несразмеран је оскудном значењу које "дабар" има у веровањи- 
ма јужнословенских народа. Поред Видовца су: Огњило, Коњско, Будим. 
Ту су још и Врањи кук и Овчица. 

2. У горњем делу мапе атрибута: Самари, Опаљено брдо, Курешево, 
Бијелестијене,БуздованиПепеларице-указивалиби на трагове соларног 
божанства. Русово и, нешто северније, Висибаба и Руја - усамљени су. 


Маиа 98. Госиић 


1. У горњем десном квадранту доминирају ликови са основом "Бог": 
Богавча - Божин врх - Божићевића врх - Божићи, затим, Дабар - Дабар- 
ска коса - Дабар, као и Живица. Атрибути, карактеристични за ликове 
"Бога" су: Коњска глава, Копривњак и Пиштењак. Дабар има подршку у 
ликовима: М. В. Лисац, Црни врх. Леви горњи квадрант је у знаку два ли- 
ка: Лешинац - Лешиначка коса, а сасвим лево је Св. Вид. Овде је и демон- 
ски лик: Дракуле, односно Дракула иласе. При крају овога квадранта су: 
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Виловрх - Влашки врх - Водењак, али и Бабина сјекира. Атрибути су: 
Међеђак, В. Кук. Прави смисао: Дериво, В. Дериво остаје нејасан. 

2. Око Оточца, у доњем левом кваранту наилазимо на познати пар 
соларних богова према утврђеном сценарију: а) Перин врх - Перинка - 
Перина сшрана и 6) Вишал. Растовка, Поповка и Храстовка припадају 
Перину. Велики Хржић, чини се, имплицира Хорса. Перинку, Перин врх, 
Растовку и Поповку прати река Гашшица. Овоме пакету главних мит- 
ских ликова припада и Руњевица. Сасвим при дну овога квадранта налази 
се још једна згуснута скупина индикативних митских ликова: Врх Прове - 
Вељак - Девчићи - Илина греда. На левом доњем крилу мапе је велика 
планина Годача и карактеристичан врх Самар, који би могли припадати 
соларном божанству. Шта симболизују, ако симболизују Дабрић и Ве- 
љун, који су у сендвичу ових планина 


Маиа 99. Госиић - Бихаћ 


Лева вертикала мапе се делом пеклапа са десном вертикалом мапе 
бр. 98. 

1. У левом горњем квадранту, у захвату великог планинског масива: 
Каџела, осим већ наведенихх ликова Дабар, Дабарска коса, Божин врх и 
Живица, јавља се нова трупа митских ликова у знаку "Перуна": Перино- 
вац, кога подупиру Илијин шаван, Јурина жљеба, Јурјева драга - као за- 
мене за Ђорђа који је, пак, супститут било Троглава, Перуна или Вида. 
Томе у прилог иду и релевантни атрибути: Коњак, М. Капела, Опаљеник, 
Бела коса, Бели врх, Пепеларница, са насељем Саборски, као и Рошчић. 
Шта симболизују планина и врх на њој Пишшеница и, нешто ниже, Тро- 
врх! Ту су још и Коњска драга, Огњевац и Велико било, све сами атрибу- 
ти соларног божанства. 

2. Доњи део мапе је у знаку неколико занимљивих митских и демон- 
ских ликова. У центрује Перушић кога окружују Црна власш -Д. Г. Бабин 
Пошок-река Бабин иошок - Висибаба - Богдановић - Живуља и трупа де- 
монских ликова: Чудинка, Чудин врх, Чудинкланац. Сада се помињана ве- 
лика планина Самар чини да припада не само Божићевића врху већ и Ле- 
рушићу. Уколико би се етимолошки установила мотивска веза Вељун и 
Белеса, онда би се с обзиром на окружение атрибутима: Медени долац, 
МеђеђиГрич, Међеђак, Црна Власш, таква хипотеза учинила вероватном. 


Маша 100. Карловац 


1. Велика густоћа еминентних топонима у горњем десном квадран- 
ту је у знаку "Перуна", који, према схеми Иванова и Топорова, по опози- 
цији корелира са моћним "Белесом", кога репрезентује М. В. Велебиш. 
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Топоними који се приписују "Перуну" су Перна (насеље) - Перник (гра- 
диште) - Перна (црква) - Перна вода (поток) - Сува Перна (поток) - Пер- 
на (река); атрибути који га подржавају су: Бојанска коса, Самар брдо, Ра- 
сшовац, Храсшовац, Ђурђевац, Царевац, Царевина, Јарчови, Соколови- 
ћи, В. М. Пецка (река), и извор Калуђерац. Поред насеља Перна је и за- 
селак Божићи. 

2. У средишњем делу десне вертикале запажамо комбинацију два 
реда митских ликова: а) Божино брдо - Ресина (врх и потес) - Расово, са 
атрибутима: Бојна (насеље), река Бојна, Бојанске баре, Бијели Поток; 
али ту је и 6) Подзвизд (насеље) са остацима града, река Подзвиска; њих 
прате: Вранограч, Црни Поток, Врановац (река), Криваје, Козја глава, 
Кобилица. 

3. Средшшњви део мапе држе три доминантна лика: а) Д. Г. Видовска 
и река Видовска, са атрибутима: Самаревци, Сикирица, Кулина, Пушка- 
рић брдо, Ђурин поток и Храстова коса, и 6) место и потес Тројинац који 
је поред в) Велића главице. Да ли је Велића главица метафора за "Вељи 
Триглава", или је облик "Белеса"г Важно је и то да је за лик Тројинац 
индикативни атрибут Кошљђе, као и Весока глава (врх) и река Расница, 
која извире испод самог Тројинца. Сагласно са пакетом соларних богова 
сујош и Црквина (врх), Писаница (место култа) и Дедића Село. Но, сас- 
вим извесно место култа се фиксира за Требиње, недалеко од Тројинца. 
Још један топоним са "Велић", Велића Село, могао би, због окружења, 
великог насеља Мрцељи, Мрцељица (река) и заселка Мрцељи, као и Ви- 
сибабе, да се доведе у везу са Белесом. 

4. У доњој левој вертикали уочавамо још један сноп репрезентатив- 
них ликова: Перлинац (река) - Дединовац - Божићи - Видова иећина - Де- 
вић брдо - Божић Село - Боговоља (место са црквом, а испод Боговоље: 
су Трбоши) - Видекић Село, и загонетни низ топонима: Лађевачко иоље - 
Лађевац - Лађевачко селишше. Атрибути који окружују соларна божан- 
ства су: Кремен, Кременита глава. Када би Лађевац имплицирао лик Ла- 
де, а Девић лик Девице, онда би им атрибути Близница, Црна јаруга и 
Међедово Село били сагласни према митолошком кључу. 


Маиа 101. Карловац 


1. Доњи леви квадрант у знаку је ликова са основои "џер-": Перјаси- 
чки ионорац - Д. Перјасица - Периновићи - Перјасица - Перјасичка Ду- 
брава, а у истом кругу је и црква Св. Илија, као и Седлари и Шлем - атри- 
бути ратничког божанства. У томе захвату је и Јарчиште, и незнатно да- 
ље црква и место Деровац. Десно од овога пакета је још једна мрежа ли- 
кова: Вељун - Девинка - Перић Село - Перићи - Биле - Божић коса - Бо- 
жићи - Божићи, који упућују на трагове Велесове, али и Девице, Перуна. 
Сасвим десно у форми Хрсшићи крије се, држимо, траг Хорса, кога као 
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соларног и ратног бога подупиру: Церје, Војишница, Војнић, Саблића ко- 
са, Церова коса, Врачари. 

2. Горњи део леве хоризонтале омеђен је карактеристичним лико- 
вима: Д. Г. Сварча, М. Сварча, које прате Беловићи, Церик, Церовац и 
„Живчић. У среднии мапе су два већа насеља: Горња и Доња Требиња - 
као ознаке места култа. Испод Требиње је Велико брдо и Јурјевац (Ђур- 
ђевац), са реком Требиња. У њиховом залеђу је већи планински масив 
Бабина гора, као и с леве стране четири занимљива лика: 7. Д. Велеме- 
рић, Влашићи, Ладвењак и Марци. Влашићи би имплицирали Белеса, а 
неизвесно је да ли иза Ладвењака стоји Лада 


Маиа 102. Огулин 


1. Доле лево је познати пар према сценарију са основом: "џер-' и 
"ваш-": Вишуни - Перасов јарак, са окружением: Божидарице, Троврх и 
Дед. Дед је поред самог Даревог брда. Бијела греда, Градина и Врапчева 
глава прате Перасов јарак и Вишуњ. Вишковац - у близини корелира са 
Вишуни, а Попово Село - Муњаси јесу подршка громовнику. 

2. У десном доњем квадранту неколико је ликова који симболизују 
"Перуна": Перјасица-Перјасичка коса -Перјасичка дубраваицрква Се. Или- 
ја, са атрибутима: Расшовац (= од "храста"2) и Седлари. Но и овде се, по 
старом сценарију јавља, поред "Перуна", Имшасов; изнадје Рушковац- мо- 
гуће од "Хорса". Средишњи доњи део је у знаку друге опозиције, према 
Ивану и Топорову, где лик "Перунов", у нашем случају: Перићи прати кон- 
трарни лик Велебиш. У складу са њим је и Бабино брдо. Изнад Бабиног 
брда је Видина лаза, а изнад Се. Илије - десно је Пешрунић Село. Није ли 
"Петрунић" од "Перунић", дакле, деминутив од Перун, у чијој је близини, 
по трећи пут, лик из познатог сценарија са основом "вид": Видина лаза 2 

3. И у горњој хоризонтали наилазимо на сличан однос, најпре: Пе- 
рудине - Видине. Перудине је поред Храсш. Атрибути Церовец, Храст, 
Церник, Рушевац припадају соларном божанству, осим уколико Рушевец 
није преобликован израз од Хорса. Сасвим десно су Ладешић драга, са 
могућом импликацијом женског митског лика Ладе, а затим, Мрачин - 
веће насеље. 


Маиа 103. Сисак - Бос. Дубица 


1. Горњи део десне вертикале је испуњен топонимима који импли- 
цирају Велеса / Волоса: Д. Г. Велешња - Велешка река - Велешки Вош- 
лаг - Волшља (река) - Волиња (место) - Ж. ст. Волиња - Волињски јарак - 
Коса Волињска - Велико брдо, са одговарајућим атрибутима: Медвеђак - 
Вранова глава - Крива грана - Градановац - Мракодол - Мачковац - Ку- 
чиштине. Око овога лика је и низ трагова соларних божанстава: Руњава 
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глава - Ђед (врх и место) са атрибутима соларног и громобитног божан- 
ства: Шупљи цер, Церова коса, Самарина, Храстова коса. Загонетан је 
лик Стригова. Уз Ђед-а се налазе Календери, а испод је загонетни лик 
Поронац. Ту су и Висибаба и Богићева коса. 

2. У средишњем делу су: Дивуша - Голубовац Дивушки, а недалеко 
су Јарошани и по значењу донекле нејасан Зрин, који би указивао на со- 
ларно божанство, о чему сведочи, топоним поред њега - Рогуље и Зрин- 
чица река. Занимљиво је да Јарошани сасвим лево имају пандан у лику 
Рујевац. Шта имплицира однос: Дабићи - Лошине! Доњи десни квадрант 
је у знаку старе двочлане схеме: Вишасовићи - Илијино Брдо, а нешто 
изнад су Перешовци и Пешковац, са низом важних атрибута Перуна: Ма- 
љњак - Ковачева коса - Церова коса - Г Д. Церовица - врх Свешшња и Бо- 
јишша. У левом делу средишње хоризонтале је пет занимљивих топони- 
ма: Рујевац - Дабровница - Велебишски џошок - Видорија - Виле, и заго- 
нетни лик Љубина. 


Мапа 104. Приједор - Б. Лука 


1. На горњој хоризонтали - удесно образује се пакет митолошки 
разнородних ликова: Вилуси, са Црквеним градом, и врхом Вилушка рус- 
шина, коме су опозиција: Рашино брдо - Богојевићи. Заједнички су им 
Требовци и Крсшови. Још једна опозиција: Дивљаци и Г. Марчићи, из 
фонда хтонских ликова, супротност су врху Руњавица, коме припада врх 
Самарине. Десно, у средишту, налази се врх Перашовац коме припадају 
парадигматични атрибути којима је окружен: Тученац, Бојанића главица, 
Бојанића бунар, Самаре, Бојанићи, Кршњатица и Перићи. Централни 
део доње хоризонтале је, такође, у знаку Перуновог култа: Илића глави- 
ца и Илићи, потпомогнути Кремењачом и Поповачом, као и са два засео- 
ка истог имена - Божићи. 

2. Митолошки је интересантна лева вертикала мапе. У горњој зони 
су два велика насеља: Д. Г. Козица а испод М. В. Дивич; централно место 
припада насељима Доње и Горње Соколове, које повезује потес Храстик 
и извор, река и место Сокошница. Вилушки врх и Васиљевићи, један крај 
другог, засигурно кореспондирају, а ту је и Свешигора. Доњи део десне 
вертикале у знаку је Белеса / Волоса које имплицирају Велечево и Вола- 
ши, који се налазе подно Љубинске иланине, Љубинског вВоха, односно у 
залеђу места Љубине и Љубинске главице. Окружују их Пламенице, Вра- 
њеши, Мрачај и Црно врело. 


Маиа 105. Делнице 


1.Речје, условно, о митолошки антологијској мапи, на којој се разаз- 
наје пакет готово свих релевантних митских ликова јужнословенскога 
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пантеона. Побројаћу све ове ликове - како су приказани на мапи, а у заг- 
радићу навести њихове могућне митолошке импликације и значења, а за- 
тим изложити и њихове атрибуте. Шема приказа: одозго с лева на десно - 
првихоризанталниниз; затим, други нижи слој, хоризонтала, такође, с ле- 
ва на десно. Сшрилеж (Стрибог)-Русое јарак (Хорс)-Жива вода-Живица 
(Жива)- – Трбовић- Трбовићи-Трбовић _ сшан-Трбовићи _— (Требовић-место 
култа)-Бабинобреме-Перинобило-Сучевићбило (можда је у основи: Су- 
ђаја-Усуц)-Трибошињ (место кул-та)-Рујица-Рујник-М. _Рујник (Рујевит) 
- Жива- Бабинврх-Рожена (да ли од Рођенице7)-Св. Вид-Леденице (да ли 
је, можда, у вези са Ледом2) - Белес - Видина греда -Трајан - В. Рушево - Ру- 
шица (Хоре)-Влашка иећ (Велес)-Жмел вода (Жта)-Лешишше (није ли 
и овде случај, да је у вези са Летом- богшњомг2) - Боженићи - Божанићи - 
Госшов,о иоље (Радогост)-Блажевићи (Белее)- 8. М. Завид (Вид)- Алмчм- 
ћи (Перун)-Се. Илија (Перун) -Вељун (Приморски) - Г. Вељун-Д. Вељун 
(Белее). Свакако да и велики планински масив Велика Капела на десној 
горњој страни мапе стоји у некој вези са култним именима поменутих топо- 
нима. Најпреупозоравам на понављање схеме, коју сам установио на осно- 
вупроучавањајужнословенског простора, дакле: Перун - Вид; Перино би- 
ло -Видина греда; В. М. Завид-Иличићи, а затим, ту је и схема коју су ус- 
тановили Иванов и Топоров, о опозицији : Перун-Велее. Поред Велебит- 
ског канала, видимо: Белее-Влашка иећ.-Велебишски канал-Се. Илија. 

2. Ближе одређивање атрибутима. Перино било прате: Самар, Гро- 
мовине, Пиштетак; Се. Илију врх Батиновац. Видину греду: Сучево било 
(Усуд, Суђаје; врховни бог пророкује, одређује судбину човека). Поред 
Белеса је врх Медвеђак, насеља Црно и Леденице. Белее је на самој оба- 
ли, а и иначе је честа његова локација на обали реке; у Македонији је, на 
пример, град Белее на Вардару. Уосталом, и Влашка иећина се налази на 
обали. Живу, Бабин врх и Рожену окружују Свињски долац и Душевлака. 
Сшрилеж је окружен Вишевицом, али и атрибутима громовника: Треска- 
вац, Д. Г. Курин, Озрин, Велико брдо, Пишчево било и Петехов врх (Пе- 
тех - Петао). 

3. Св. Вид окружују: Јуришина (извор), Штале, Градац, Мужино, 
Подскочи и Градац; ту је и Триботињ, а испод Св. Марко. Трајан је окру- 
жен врхом Јањчак ("јање" = јагње, Срби га кољу као жртву на Ђурђев- 
дан, који је заменио дан прослављања великог Триглава и Тројана); ту су 
и Црно било - симбол једне димензије Трајана; али и извор Пепеларница, 
повезан са ватрама. Ту су уз Трајана и Тавани, као симбол Неба, атрибут 
врховног бога. 


Маиа 106. Делнице 


1. Велебишски канал, који се као и планина Велебиш доводи у везу 
са Белесом, дели по дијагонали мапу на два дела. Када би увала Перчин и 
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место Перхати били у некој вези са Перуном, онда би њихова локација на 
обали Велсбиша била пример за хипотезу Иванова и Топорова. Уоста- 
лом, у близиии У. Перчин је вис Громаишца. Близу Цриквенице је Лад- 
еић, а два топонима са имсном Трибањ и вис Озрин стоје у неком односу 
са загонетним ликом Дашшт. 

2. Доле лево запажа се велика густина ликова превасходно соларне 
структуре: Се. Вид Добрињски - Госшшњац - Се. Вид Михољице - Бого- 
еић - Хржић - Расоиасно. Последња два лика чине се као да у овој ко- 
нстелацији указују на Хорса. Атрибута који их прате су Кременић - Ош- 
тробрадић - Љутић - Сабљић - Стрилчић (од Стреле). Топоним Грачиш- 
ше указује на неко дресио место, може бити култа, а Пишевица изнад Св. 
Вида можда упућује на Запис - култио место. 


Мапа 107. Делнице 


Овде је значајан пакет топонима који се групише око леве вертика- 
ле: Видал, - Жисењски иуш – Живењ - Радешево - Вилска сшена - Богдин 
– Свешоњић - Чуднић - Подчуднић - Дашње - Вишошево - Вишљевица - 
Марачићи. Незнатно дал“е је Живица. Шта скрива израз Дашњег2 Да ли, 
можда, Дајбога2 Атрибути који прате: Видал> и Богдин су: Треска, Хра- 
стовац, Небеса, Ковачево, Цериишки врх, Церник. Витошево је непос- 
редно поред Храстена и Војскова. Треоестин врх би могао означавати 
место култа. У дољем десном квадранту нижу се типично соларни атри- 
бута: Петеховац, М. В. Кон>, Рогозно, Копрнвни верх, но без видљиве 
назнаке самога митског лика. 


Мака 108. Ријека 


Ова мапа је од селиког зиачаја за детектовање неколико култова у 
Истри, пре свега Перуна, али и Вида и Волоса, делом, Девице, Ладе, Хор- 
са, Лаше и Маровита. 

1. Перун врх у близини Кварнера око три км од обале. Иста позици- 
ја коју Перун пма близу острва Рујан; иоред обале мора. Таква је, уоста- 
лом, и позиција Велеса, одиосно Волоса. На мапи бр. 1. у књизи Мишоло- 
гија Срба (Петровић, 1997: 32-33) види се и позиција Волина, односно 
Волчина, којн су, такође, на обалама мора, нешто северније од Шћећина. 
Тако је н са другим маркаптшш митскпм ликом у Истри, Волоско - севе- 
рпије од Перуна, поред Опатије. Перун је окружен двама топонимима, то 
су Требишће и Под Трсбишћа, а тује и Градац удаљен само један км, а 
лево су загонеткц "Тврдославцп". Јужпо па 3,5 км је Перунов познати ат- 
рибут Кремењак. У блпзинп, Перуна је црква Св. Петар. Присетимо се 
става В. Чајкановнћа да је "свети Петар пметђак Перунов" а "српско име 
Пера |...] је хииокористика од Перун" (Чајк., 1985: 33-34). 
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2. Други маркантан лик је Волоско у чијем су окружењу: Ведеж - Ва 
ријени - Перевићи - Перенићи. Да ли и овде стоји став да се иза Перенића 
и Перевића скрива какав траг Перунов, а иза Ведеж-а Вид. Ако би то би- 
ло вероватно, онда бисмо и овде имали пример познатог сценарија: Вид · 
Перун. Атрибути који припадају овом реду појмова су: Орљак, Бељак, 
Будишин врх, Звонцев врх; Волоском би припадали, можда, Кожух, Ку- 
чићи и Веприна. Недалеко од Волоског је врх Вољачић. 

3. У средишњем делу горње хоризонтале ниже се један низ ликова 
са основом "Пер": Перуч - Перучићи - Перићи - Перчићи - Перчинићи. 
На овом простору су и ликови: Рушанија - Сшарај (врх) и - Сшарај (мес- 
то) - Дајчић - Лешај. Да ли атрибут Запишче асоцира "запис" а лик "Ку- 
пице" не подсећа ли на купу дрвета која се ложи у току лета - у част Ку- 
пала, а налази се, у конкретном случају, у окружењу топонима који асо- 
цирају Вида и Перуна2 Овде запажамо још један лик Влашићи, који би, 
поред Пераси, чинио познату опозицију према сценарију Иванова и То- 
порова. Тује и топоним Моровић. Сасвим лево, у горњем углу је Девница. 

4. У средишњем делу леве вертикале је још један значајан Перунов 
траг: Перунковац, коме припадају још река Пернеша, Вели пошок, као и 
Перучићи, а томе пакету "перунских" ликова припада заједнички атри- 
бут Церовлђе. Поред реке Раше, нешто ниже Перунковца, пратимо за- 
нимљив сплет ликова: Марчани - Перинићи - Пешринчићи - Судићи - 
Блашковићи - Вељаки - Влашићи, и сасвим при дну Ладин. Мунац и Цер, 
при дну, атрибути су соларног божанства. 


Докуменшација: 


П. Ж. Петровић, веома скептичан у детекцији лика божанства из 
топономастичке грађе, сматра да би се од бројних "наведених топограф- 
ских назива изузетно |..] брдо Перун са местом Требшпћем, у Истри |... 
могли прихватити као вероватни трагови, на којима се некада обављао 
култ Перуну, али ако би и археолошки и други подаци указивали на ту 
претпоставку и ако је назив Требишће постао од назива места на коме се 
вршило жртвовање, а не од места које је било требљено, тј. чишћено од 
камена или дрвета и претворено у њиве". Тешко је на савременом ступ- 
н>у топонимастике и историјске митологије закључити, у духу Петрови- 
ћевом, како је "сасвим застарело доводити у везу са богом Перуном и ње- 
говим култом многе топографске називе, лична имена и назив бшљке пе- 
рунике" (Петровић, П. Ж. 1952: 374). Управо је обрнуто: сасвим је заста- 
рело то не чинити, ако су остали разлози на страни такве хипотезе. 

У наставку наводим део из богатог материјала народне књижевно- 
сти који се односи на виле, демоне и митске ликове старе словенске ре- 
лигије. Неколико примера о Перуну, Девичу, Вукодлаку, Вилама и месту 
које се данас зове Требишће, а некада Трибан. 


"Пришли су ту, ки је Трибан, путники Славинци. Тамо је било пусто. 
Они су рекли: Ми трибамо добру земју и добру пашу. Од потрибе ће ос- 
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тати тоте. Они су се назвали Трибанци, а место Трибан" (Зкопано, 
1986:194). 


Вили су зидале в реке црекав, а ва иолерену: 


"Нигдере по горах ни било ва старо време тулико вил кулико в Ушке и 
ва Белебиће. Ва тех брежинех су бивале вили зидарице. Једанпут су се 
вадјале те вили ке од њих те зазидат ва јену једину ноћ већу и лепчу 
стар. Један кватрни петак обноћ су почеле зидат. Вили з Белебића но- 
силе су ва криле ж њега камене в Реку. Тамо су зидале црекав светега 
Вида. Зидале су, зидале су божју ноћ се самеми квадруни од мрамора. 
Већ је било скоро фињена црекав кад су почели кукурикат петехи. 
Задње вили су биле над морен с каменем. Згубиле су моћ кад су чуле 
петехи...Од тега кама су се сторили Бодулски шкоји |...]. Вили Ушкари- 
це носиле су 3 Ушки ва крилех пуни тарвеси камена ва Полу. Тамо су 
зидале рену але, како неки деју, Дивић-град. Те вили ј, код и оне з Бе- 
лебића, затекло јутро чуда преј лего су финиле. Кад су 3 Ушки несле 
задњо камене, почели су петехи кукурикат. Онтрат су вили згубиле 
моћ, пак њин је камене попадало ва море. Од тега камена сторили су се 
скоји Бријуни. Рену ва Поле ни ни провевал финит ниједан. Завин тега 
и данас стоји како су ју пустиле вили" (Зкопано, 1986:199). 


Напомена: Виле су хтонска бића, оне раде искључиво ноћу и то све 
док не запевају певци јер под сунцем губе моћ. Једна трупа вила из Беле- 
бића градила је цркву Св. Вида на локалитету Река. Као да св. Вид стоји 
у неком односу према "белом". Друга трупа вила је из Учке - тамо је ту- 
нел, подземни свет; оне, пак, граде на простору Поља, такоће ноћу, један 
хтонски град Дивич. Али ни оне не успевају да га доврше, јер певци поч- 
ну своје кукурикање, тако да им камење од града пада у море; у првом 
случају настало је од сличног распадања града острво Бодулско, а у дру- 
гом Бриони. 


Коњем шраже вукодлака 
"Једанпут кад су стали на Негрин Перојци, једна фамилија су пошли та- 
мо радит земљу на пола на штанцију негрин, па тамо једно мало дијете 
је умрло па јемачка преко њега прешла и доњели су је ондје закопат у 
Пероју у цимитар. И потле тога женске би прале робу на море и све је- 
данпут би доша један вихер и мртве би остале и онда по селу око цркве 
и жене и људи би остали мртви; па онда они мисле, како што и други су 
им рекли, нека пробајуједнога пастуха, коња на цимитар пустит, преко 
гробља нека иде. И тако пробали су све гробље и лијепо је иша преко 
свих гробова, а кад је доша на тај гро од те мале, није стио ип преко, и 
ондар они су откопали то - тако су казивали стари - и она је сједила ли- 
јепо и се чешљала и сва црвена је била. Казали су јој мотику да ће је 
мотикон и она се смијала, па су казали нож да ће је с ножен, она се сми- 
јала. Онда се неко сјетио па су јој казали црни три и она је почела ви- 
кат кад је видела три. Онда су је проболи с срнијен трном и пун гроб 
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крви је доша. И онај час је начинио вихор и су остали њеки мртви и по- 


тле није више ништа било. Кажу да је то био вукодлак" (Зкопано, 1986: 
224-225). 


Са нашега гледишта постоје занимљива личних имена, као и имена 
насеља, топонима на овоме подручју Истре. Каракшерисшична ирезиме- 
на, неиосредно После Другог св. раша забележена у Исшри, а према но- 
вијим истраживањима2 

Петпутаје забележено презиме Бабић, затим, ту је Девић, Дивиани, 
Дивјак-вишепута,Духач, Духовић, Ладавац, Ладе, Ладешић, Ладић, Мар- 
цан- два пута; Парунић, Перанић, Перановић, Перенић, Переновић, Пер- 
кан, Перучић, Перуч, Пирини, Рус, Русац - три пута, Русар, Русић, Руси- 
јан,Русин, Рушац, Рушњак - пет пута, Рушка, Требисан, Требјешанин, Ве- 
лешић, Видачић, Видак - два пута, Видаковић, Видинић - два пута, Видо- 
лић,Видос,Видош, Видошић, Видовић, Видушуб, Влашић - два пута, Вла- 
шчић, Вранчић, Вранеш, Вранић - четири пута, Врањац (През., Ш, 1986). 

Каракшерисшична имена насеља забележена ирема овим изворима 
у Исшри: Бабићи - три пута; Божићи, Божинићи, Божје Поље, Дајчићи - 
два пута, Дившићи, Дивјаки, Коњско, Козљак, Козљанић, Кремење, Кук, 
Ладићи, Ладин, Летај, Летајац, Летиши, Лисац, Марциница, Марчана, 
Марчани, Марчари, Медвеја - два пута, Медвидићи, Мочибоби, Морови- 
ћи, Парони, Перенићи, Периново, Перинци, Перини, Перинићи, Перучи- 
ћи, Раша, Рашани, Рушанија, Рушњак - три пута (През.,1986); Св. Вид 
(Црес), Св. Вид (Св. Иван) (През.,1985а: 155-7, 296-7); Св. Вид (Умаг) 
(През.,1985: 100, 103); Требишћа, Трибан (Бује), Трибано, Трибје, Вида- 
ци, Видаки, Видићи, Видовићи, Витаси Врана, Вранићи - четири пута, 
Врања, Врање Село (През., 1986) 

Требишћаје истовремено и насеље - заселак породице, али и прези- 
ме. А налази се у општини Мошћеничка Драга, у непосредној близини 
Перуна. Среће се овде и презиме Требишћа (През., 1985а: 229, 230). 


Маиа 109. Ровињ - Ријека 


1. На десној вертикали понављају се - због преклапања, ликове из 
претходне мапе бр. 108. Учињено је то с разлогом: да се покаже како се и 
на овој мапи - у континуитету, јављају трагови Перуновог култа. Пре 
свега, при самом врху су два његова атрибута: Дерје (врх и насеље) и 
Пешровићи, који сам по себи не би био индикативан да није поред њега 
на 500 метара врх Св. Илија. И атрибут Петехи (= Петао) јесте додатни 
аргумент. 

2. Нешто јужније налази се неколико важних атрибута: а) два су Пе- 
рунова: Храсшеница, Церовци, а 6) три, пре свега, Вида: Роговићи, Вра- 
нићи и Славчићи. И овде је, према учесталом сценарију, топоним Виде- 
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ши у блиском кругу са ликовима Св. Пешар у шуми и Пешровићи. Изнад 
је место култа: Вела и Мала Траба. Запажамо и присуство хтонских ли- 


кова: Марчани - Ладанићи. 


Маиа 110. Иванић 


1. На овој мапи су два поља релевантних концентрација митских ли- 
кова. На десној је: Д. Г. Велешевац и загонетни: Преровец - Перешчаки. 
Ни Пруница северније, ни Божине нису мање јасни. Но, Велешевац је јас- 
није омеђен са неколико атрибута који сугеришу место култа: Требовац 
(са црквом), Требовачки чреш и ниже Л. Д. Требарјево. У доњем, пре- 
тежно левом квадранту, скривају се следеће структуре: Роженица (место 
и црква) - Роженица (река) - Бабић - Блажиншнчић - Марчинковац. Да ли 
се иза првог израза крију Рођенице, а иза Блажиншчића Белес/ Да је реч 
о Рођеницама, онда би им, по логици ствари, као и Баби уосталом, припа- 
дали следећи, на мапи видљиви атрибути: Детишћак, Бурдељ, Вранеши- 
ћи, Вучинак, али и Мужи. 

2. Посебан пакет у средишњем делу доње хоризонтале чине ликови 
са основом "Лето": Лешованић - Лешованички врх - Лешованички бок - 
Лешованичко Селишће - Лешованички луг, чије нам право значење, и од- 
гонетање каквог женског божанства измиче. 


Маџа 111. Ново Месшо 


1. Горњи десни квадрант је у знаку познате схеме: Видашић - Се. 
Илија, а до њих је загонетан лик Свржаки, који је, можда, скривена фор- 
ма Сварога. Дони део садржи неколико атрибута громовника: Церник, 
Церик, Церовец, Церовац, Бојанци, Коњски врх и Бели хриб. И Зоренци 
су у склону атрибута соларног бога, а ту је и култно место: Трибуне, сва- 
како, под претпоставком да термин стоји у везу са "триб" од "треба". За- 
нимљив је и пар на удаљености од око 8 км. Боговци - Богиња Вас. Врло 
је нејасан топоним, често присутан на простору Словеније: Пусти Петер, 
кога окружују атрибути соларног бога. Чајкановић је показао како је 
"свети Петар имењак Перунов /и српско име Пера није постало од имена 
Петар, него је хипокористика од Перун/, и ми у атрибуту Богишар имамо 
(како се то и иначе дешава, упор, кор Грка [људска имена дгофорој) сачу- 
вано име, епиклесу, бога кога је свети Петар наследио" (Чајк., В. 1985: 
33-34). 

2. У средишњем делу промичу ликови нејасног одређења: Рожанец, 
Рожичен врх, али и следећи који имплицирају женске и хтонске митске 
структуре: Родине, Бабина глава, Десинц, Чудно Село и Влашки врх. Из- 
над је Требни врх. На врху мапе је црква Се. Видо окружена атрибутима 
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Световида, односно соларног и громовног божанства: Петелинец (пе- 
тао), М. В. Церовец, Седлата горица. 


Докуменшација: 
Ј. Мал каже како су у "Ројенице |...] веровали и поштовали их сви 
Словени. Руски облик гласи Рожанице |... Рожанице - Ројенице су Сло- 


вении још посебно поштовали у запуштеном Митрином светилишту под 
отвореним небом у шуми, поред Рожанца код Чрномеља. Да би искоре- 
нили дубоко укорењено поштовање Роженица, у хришћанској епохи су у 
шуми (не иначе како је то уобичајено на врху планине, брда, или барем у 
селу) тик уз Митринога (Јеврејскога) поставили су црквицу св. Јурија 
(Ђурђа), укротитеља змаја" (Ма!, 1940: 18). Овај податак је од значаја јер 
говори о томе на којој топографској конфигурации ваља тражити ова 
женска митолошка имена. 


Маиа 112. Ново Месшо - Загреб 


Ова се мапа по левој страни додирује и делом преклапа са претход- 
ном бр. 111. Укључили смо овај део старе мапе због могуће другојачије 
конфигурације ликова Видашић и Се. Илија и нових митских форми. 

1. Тако се у доњем левом квадранту уочава схема: Видашић - Пеш- 
руш врх - Белогош - Перлин, а у истом окружењу су: Вршковац - Божа- 
ково - Бабина гора - Розалнице - Свржаки - Ресшово - Радушће - Св. 
Блаж (место) - Св. Блаж (црква) - Рујево. Шта значи загонетни Маговац! 
Да ли нетто казује о пророчкој функцији Вида (Видашића)2 Десно су 
два индикативна лика: Влашић брдо и река Волавица, који би имплици- 
рали Белеса или Волоса. Занимљиво да Влашић брдо окружују Медведо- 
ва драга и Вучјак. 

2. Повише Видашића је познати лик: Св. Илија који је окружен са: 
Дједовац - Церник - Врабац (птица, која је поред петла симбол Перуна), 
Огњановац и нешто јужније Храстовица. Шта овде митолошки имплици- 
ра назив реке Куичина, која пролази поред неколико насеља-атрибута 
бога громовника и његовог хришћанског супститута: Св. Илија - Церник 
- Огњановац - Храстовица2 Да ли је од имена "купа" дрвета која се пале у 
време летњега солстиција2 

3. Горњу хоризонталу мапе чине, лево: Волчкова Вас, Блажева гора 
као и Ледећа Вас, са пратећим: Пирчев хриб, В. Требеж и Церов глог, 
док је у средниин Требелник, а сасвим десно Вилинска јама. 


Маиа 113. Загреб 


1. У доњој хоризонтали мапе запажамо занимљиву концентрацију 
неколико језичких форми које би могле имплицирати познату схему Вид 
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– Перун: Перишче - Св. Вид - Д. Г. Пирошица -– Богово Село. Форма сас- 
вим лево: Свржево и десно на доњој хоризонтали Саврашчак су загонет- 
не иако се може помшшњати на основу Сварог. Атрибута Вида и Перуна 
су: Храстек, Храстје, Церина, Козлак (јарац), Кумичевац. Атрибути мо- 
гућних хтонских божанстава су: Стојдрага, Следник, М. Црник, Голи Цр- 
ник, В. Црник, Врањак. 

2. У средшшњем делу је Г. Д. Ладуч за који сам се питао да ли стоји 
у вези са Ладом. Затим ту је Јереславец. Да ли је реч о онима који славе, 
љубе јерес2 Да ли у себи носи митолошку импликацију топоним Гошнча- 
ве! Насеље Требеж и потес Трбезе одређујемо као могућно место прино- 
шења жртве. При врху наилазимо на познату схему: Вишна Вас - и ети- 
молошки загонетан Пиршин брег - чија је импликација: Перун - Вид2 Из- 
међу је Дедња Вас. Сасвим лево је усамљени Видем, а при врху његов ат- 


рибут Сшоловник. 


Маца 114. Ново Месшо 


1. У горњем левом делу мапе БЉогачина и Дедна гора чине целину, 
са атрибутима: В. М. Орље, Коњско и Косматац. У средишњем делу гор- 
нРе хоризонтале је следећи пакет: Видем - Дедни врх - Рашки врх. Заједно 
са њима су Д. Г. Радуље, а атрибути: Јарч врх. 


Маца 115. Ново Месшо 


1. На овој мапи у средишњем делу наилазимо на знатан број пара- 
дигматичних атрибута соларног, односно громовитог божанства; ту суи 
имликације могућних места култа: Требинец (са старом црквом) Требни 
врх, Требелно (са црквом), али без јасних трагова у топонимима о божан- 
ству коме је богомоља посвећена, осим уколико није то лик Богнеча Вас, 
односно врх Багнечи хриб. Није сасвим јасна ни етимологија и значење 
насеља: Бишња Вас. Дакле, у средишњем делу према десној страни следе 
атрибути: Петелинец (Трстеник), Бојанка, (Пишинца) Храстје, Церовец 
(са црквом), Кремен, Поглед, Крижни врх, Петелинек, Гостине, Кремен, 
Храстовица, Поскочин и Блешче. На овој хоризонтали, међутим, налази- 
мо занимљив женски лик Родине и сасвим близу њега компатибилан по 
смислу лик Дечја вас (са црквом). Чији је, пак, супститут црква Св. Ана, 
остаје нејасно. 


Маџа 116. Кочевје - Ново Месшо 


1. Средишња хоризонтала је у знаку "Вида" кога имплицирају: Ви- 
дем - вис, Видем - насеље, В. М. Видем, Шиши. Вид, са црквом и Ши Вид - 
насеље, које окружује Бога Вас. Но ту је између Видема и Шш. Вида - 
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Пешрусна Вас који чине целину, према већ познатој схеми: Вид - Перун. 
Окружени су соларним атрибутима, и у томе громовитога бога и то: Сев- 
но, М. Г. Севница, Д. Севница, Роговиле, али и Кремењак, Храстов дол. 
Ту је и знатан број топонима који указују на место култа: Требањски врх, 
Требње (са црквом), Требењско буковје, Требни врх, Свешиње (са двема 
црквама). У њиховом окружењу је и хтонски лик Худење, као и женски 
ликови: Бабна гора, Бабина иеч и Бабински жлеб са атрибутима: Г. Д. 
Медведје, Медвејак, Волчја јама, Кукељ, Лисец, Подлисец, Покојница, 
Моравшчек. 

2. У горњем левом делу мапе чине целину: Девница - Велиш врх - 
Велич врх. Изузимајући већ речено, на горњем левом полу мапе је кон- 
центрација неколиких митских ликова, чак у непатвореној форми: Дев- 
ница – Велиш - Видем - Пешрусина - Бог. Потес Моришче у средишту до- 
ње вертикале говори о хтонском митском лику. 


Маца 117. Кочевје 


1. У средишту мапе налази се јасан траг великог словенског жен- 
ског божанства: Макоша (место и црква) непосредно поред цркве и насе- 
ља Видем. Оно што је сасвим очигледно то је велики број атрибута који 
подупире тезу о Макоши као божанству плодности и мајци света. Поред 
Макоше је велики потес Сшељник - иако нејасног значења, изнад још је- 
дан Сшељњик; ту је, затим, такође, загонетни Трикош - да ли имплицира 
плођење стоке; Свињски грич, а десно је Младица; горе су: Меченце - 
симбол божанства Белеса - бога плодности, Свински хриб и Кравски 
хриб, поред Волчје горице. Обележје Макоше као женског божанства, 
односно импликацију места култа овој словенској богињи даје црква Се. 
Марјеша, поред Видема и Макоше. 


Мапа 118 -119 - сиојене Посшојна - Кочевје 


!. Најпре уочавамо познату митолошку схему - примећену на јужно- 
словенском простору: Вид и Перун иду заједно. Наиме, у левом делу сре- 
дишње хоризонтале у троуглу су: Перичник - Се. Вид - Пирман врх - 
Пирмане, место са црквом. Ми ћемо ове ликове условно тумачити као 
трагове који носе потенцијале импликација префикса: "иер-" и "иир-" - 
као припадајуће Перуновом култу. За потврду ове тезе, поред Перични- 
ка је атрибут Секиришће будући да се "секира", односно "бат", "стрела", 
сматрају оруђима / оружјима Перуновим; изнад Перичника је Севник, по- 
том, Клада и још један Севник, а затим Церово и Церовица и две Креме- 
нице. Примећујемо да је у новијим војним мапама штампаним после 1967. 
на место старога топонима Св. Вида сада Жилце. Такође, у мапи ВГИ из 
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1948 место, Перичник стоји Реџичник. Сматрам да је ова исправка у но- 
вијем издању мапа коректна, односно консеквентнија из перспективе ми- 
толошке логике пакета топонима. Испод Перичника два топонима Дед- 
ник врх и Дедник место остварују митолошко јединство. 
2.Деснидеосредишње хоризонтале у знаку је "Вида": Видем-Виден- 
ски хриб, сједнестране,иРашмцаместоирека Рашица, с друге. "Виду" та- 
кође припадају: Петелињек и Церовица. Нејасно је само значење насеља 
Милашће. Као да опомиње на познату култну праксу код Срба "милања" 
која се доводи у везу са Световидовим култом. Крајње десно од помену- 
тог Видема је још један Видем поред Требне Горице - као место култа. 

3. У хоризонтали испод описане је у троуглу: Перово - Пешринићи - 
Пешрачев лаз у чијем се језгру налазе карактеристични атрибути солар- 
ног божанства: Седло, Јунче, Петелинек и Пухово. И на самом врху мапе 
примећујемо још један лик Перово окружен атрибутима Храсшје и Кова- 
цевац који указују на могуће довођење у везу овога израза са Перуном. 

4. Доњи леви део ове велике мапе обележила су три лика: Пирчев 
врх - Волчји вршец, Волчји бох - Девин. Према атрибутима који окружују 
Пирчев врх сматрамо да се иза овога израза крије Перунов лик: Церов- 
љак, Вишевек, Птичјек и Петелинов врх. 


Маиа 120. Трсш - Посшојна 


1. Горњи десни квадрант у знаку је импликација соларних богова: 
реке Раша и Расји реш - Богу - Шш. Вид - Вишовшче. Када се томе додају 
и два култна места: Требижани - Требижански џошок, као и атрибути 
Храстје и Врабче, затвара се круг једнога пакета соларних ликова: Вида, 
Вита и Хорса. 

2. Доњи средишњи део имплицира у форми Перинкове јаме, познати 
соларни лик, са атрибутима Орлек и Кокош, поред култног места Треб- 
це. Сасвим десно су импликације женских и демонских, хтонских бића: 
Мерче, Дивача - место са црквом, Дивашка јама, Јама виленица. Ту је и 
топоним са ознаком места култа: Требче, као и потес Требче, најзад Кри- 
жни брег. Атрибути који подупиру хтонске ликове су: Медведјак, Мед- 
век, Волчјак и Коблак. При дну је Видеж. И сасвим лево горе је сличан 
пакет топонима: Маренца - Волчји град - Воларија - Дивче - Дивинчина, 
са местом култа: Свешо - које има цркву. 


Маиа 121. Трсш 


1. Два су основна топонима који указују на присутво Видовог култа 
на овом простору: Вишовље и Вишовски врх. Окружују их две цркве: Шт. 
Петар и Шт. Михел. Изнад су атрибути хтонске врете: Волчићи и Чрни 
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врх, Чрновец, испод Чрниче. У близини Вишовља је река Трибуша, као 
неми чувар сећања на негдашње место приношења жртве богу Виду. Чај- 
кановића је био мишљења да је "свети Петар имењак Перунов и српско 


име Пера није постало од имена Петар, него је хипокористика од Перун" 
(Чајк., 1985: 33-34). 


Мама 122. Толмин - Крањ 


1. Носећи део мапе је горњи леви квадрант са основним ликом: врх 
Триглав (1141). По дијагонали су расута још два могућа митска лика, и то 
ниже Волче - и њему језички сагласни Волчански руши, док је северније 
Рушнаши врх, кога окружују Коњски врх и Коњска равен. У склону Три- 
глава су све сами хтонски атрибути: Жабче, Кобшља глава, Криков врх, 
Козариште, Нос, Кожљак, Кук, Крница, осим атрибута Козлов роб - који 
припада атрибутима соларног типа, као и Котао, Јарац. 

2. При врху мапе је више топонима који указују на супституте и хи- 
постазе врховног бога: Сшарече, Сшареч врх али и женски лик Родице, 
као и атрибута који им припадају: Коњски врх,„Можић, Тројар и Коњске 
равни. Али, и овде је знатан број атрибути који припадају пакету хтон- 
ских ликова: Лисец, Чрна прет, Чрна гора, Кобла, Чрни врх, Волчје јаме, 
Кук, Лисец и Залиисец. 

3. Доњи део мапе је у знаку култних места, топонима са основом 
"шреб-у као и атрибута појединих богова, без јасних назнака којима су 
посвећени. Култна места: Требеж, Д. Требуша, Требуша (река), Г. Требу- 
ша, Требенче али и Писаница. Атрибути: Волчје брдо, Кук, Под Куком, 
Кобилица, Под Кобилица, Медвед, Мрак, В. Кобилник, и још један Кук. 
Уколико се у три лика која смо забележили: Перденски врх, односно 
Шш. Вишка гора, најзад, Вишковец може видети траг соларног бога, 
онда и следећи атрибути на овоме простору њима припадају: Свето, Вој- 
ник, Великоња, Севница, Облаков врх. 

4. Занимљива су, поред Толмина три топонима, Лубин и Полубин, 
ако већ не стоје у вези са Љубин; али и Волче. О томе је, уосталом, неш- 
то више светла бацило казивање Јосипа Мала. 

Докуменшација: 

1. Словенци су показивали поштовање воденог елемента још сре- 
дином 14. века на Толминском подручју. Њима су, осим дрвета и камена, 
и студенци - извори представлали најсветије ствари. Света вода је у бо- 
жићној као и у ивањданској ноћи показивала словеначкој младој девојци 
будућега мужа. На дан нове године девојке хитају рано по воду. "Она ко- 
ја је прва, јабуку у коју је забоден рузмарин веже за извор, како би лакше 
и брже добила мужа. Тога дана било је још до недавна у обичају да су 
младе девојке даривале води неки новчић изговарајући речи: Љуба еода! 
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Ја ши дарујем од дна до дна, ја сам за мужа већ сасвим зрелаћ Због тога и 
разумемо, што невеста (зиљска) на нуту за венчање на првом мосту баца 
неки динар у воду" (Ма! 1940:26). 

2. О Волчанској Рути - већем насељу у близини Толмина, Јосип Мал 
нам је оставио следећи податак. У Шошкој долини, где се, иначе, пово- 
дом древне црквице св. Данијела у Волчама код Толмина приповеда да је 
на њеном месту стајало некада паганско шумско светилиште, инкви-зЗи- 
тор Ртапевек ае Сјигта 1331. године повео прави крсташки рат против на- 
рода "који су молили пред неким дрветом и извором" (Ма! 1940: 24-25). 


Маџа 123. Толмин - Крањ 


1. Доњи леви квадрант је носећи стуб једног од наших најрепрезен- 
тативнијих митских ликова, Триглава. Осим врха Триглава (2863) и дру- 
гих топонима који су из основног изведени: Северна Триглавска сшена, 
Коча ири Триглавских језера, Долина Триглавских језера, Триглавски 
дом, овај сноп топонима прати и одговарајући број култних назнака: Тре- 
бишчива, Требишки дол, Требишница река. 

2. Триглава прате следећи атрибути соларног, и уз све то ратног и 
врховног бога: Вељска планина, Коњска планина, Тичарица (врх), М. В. 
Тичарица (врх), Ушје, Коњске полице, Коњшчица, Вишевник, Дедно по- 
ље. На југу мапе су и неки други, такође соларни ликови: М. В. Богашин 
и Крај Руш, а изнад Триглава је На Рушју, у чијем је подножју Криж. 
Претпостављамо да два лика северно од Триглава: Руша иеч и Курји врх 
чине јединство са Седелце, и да се иза Руша скрива Хоре, соларни бог. 
Има тумачења да би "Руш" могао имплицирати једну од три иманенције 
врховног бога Триглава: "рушитељску". Свакако, у Триглавовом окру- 
жењу се налазе и трагови који указују на атрибуте његових других хипо- 
стаза врховног бога, дакле, и према хтонском свету: Водњакова Коча, 
као и низ атрибута са основом "миш-": Мишељски врх, Мишчовец, Ми- 
шељска долина, затим В. Баба, са својим атрибутима Кук, Чрни врх, Чр- 
но језеро. Запажамо при дну и Водични врх, и атрибуте Медведов врх и 
Худичев Мосш. 

3. У средишњем делу мапе су импликације два бога високог ранга, 
може бити хипостазе Триглава: Порева гл. - Вишки Перичник - Перники 
(место и потес), за које држимо да би могли имплицирати Перуна: Поре- 
вита и Перуна. Томе иду у прилог неколики атрибути карактеристични 
за ликове соларног и градобитног бога, а налазе се у захвату поменутих 
митских ликова са основом "Пер-": Тичарице, Петелин, Кременовац, Ко- 
начев жлеб (ако није основа од "коња"2), Космац и река Бистрица. Поре- 
вита прати планина Крница и Чрни врх, Кукова шиица. Култна места су 
назначена: Велика писаница и Криж. 
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Маџиа 124. Кран, 


1. Средишни део мапе је у знаку лика са основом "Бог" који би се у 
нашем случају, с обзиром на особесност атрибута којим је окружен, мо- 
гао довести у везу са Богом-громовником. Најпре наведимо носеће фор- 
ме главног лика. Места: Божовице, Божнар, реке: В. Божна, М. Божна, и 
атрибуте: Кресни грич, Кременик, Петач (ако није од петла2) и нетто 
удаљеније Коњскар. Испод овога пакета је Богашај у чијој је близини ат- 
рибут Облак, али и један број атрибута који иде у прилог хтонској мит- 
ској структури: Љубљаница, Чрни врх, Парадиже, Кожљек (врх и насеље), 
црква Св. Мартин - светитељ који је преузео компетенције древног зим- 
ског божанства. И даље топоним Ледине, сасвим лево, остаје загонетан. 

2. Леви део средишње хоризонтале окружује пакет ликова који би 
могао имплицирати Волоса / Белеса, под условом да бар четири форме 
насеље: Волча, Вољака (са три цркве), река Вољашчица, поред насеља 
Хошавље, можемо протумачити као трансформације облика Белеса / 
Волоса. Онда би им припадали атрибути: Враншек, Враншков грич и За- 
кобиљак, а култно место је већ сасвим прецизно одређено: Требља. 

3. И горњи средишњи део мапе је у знаку истога соларног лика са 
основом "Бог" који је, може бити, као и у првом случају, заменио Перу- 
на: Божичев врх. Он је окружен атрибутима: Копривник, Млади врх, 
Стари врх, Севница (место са црквом), Јарчје брдо и Растова. Ту су, сва- 
како, и указивања на хтонску митску структуру: Мартшви врх, Црни врх, 
Криво брдо,Чрновец. 


Маиа 125. Крањ - Љубљана 


1. И овде као да се понавља јужнословенски митски схемат: Пирни- 
це (3г. Ши.) - Перцешов хриб - Шиши. Вид. Схема: Перун - Вид остаје ста- 
билна. Ту је траг још једном соларном божанству под могућом језичком 
копреном: Рашица (место са црквом) и врх Рашица. Атрибути који поду- 
пиру хипотезу да се иза Пирниче, односно Перцетов хриб, крије Перун, 
јесу: Петелинец - Храше - Храстје и, нешто ниже, Храстенице, док би 
Јарчји поток кореспондирао са Шт. Видом. 

2. На левој вертикали В. Бабник са В. М. Божном, којима по мит- 
ском кључу одговара Госшече, свакако стоје у некој вези са хришћан- 
ском св. Барбаром, односно са светим Андрејом - код Срба Мечкиним 
даном, који на мапи има одговарајуће еквиваленте: Медвејек и Кожухов 
врх и, нешто према центру, веће насеље - Медведе. 


Маиа 126. Кран, 


1. Ову невелику мапу одређује неколико, по мом мишљењу значај- 
них ликова, и то: Перачица - Зг. Си. Бесница - Велесово - Лешенице - Ба- 
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бни ерш - Сварје - Триглавница - Сшарец, који имплицирају следеће мо- 
гуће митске форме: Перуна, Белеса, Лету, Бабу, Деду (Старец), Сварога 
(Сварје), Триглава и демонски лик Бес. Атрибути који подупиру тезу о 
соларним божанствима су: Трстеник (место и црква), Храшче, затим на- 
села: Бела, и реке Бистрица и Белица, док женска божанства Бабу и Ле- 
теницу, подупиру атрибути: Кожна и Козји врх, а Белеса - Медведњак и 
загонетни топоним Васица. Загонетан је лик Давовшек који би могао 
асоцирати на некадашњега бога који Даје, Дајбога2 "Давшчина" на сло- 
веначком значи "дажбина" (Јигапс1с 1989: 161), онај који некоме мора да- 
ти због принуде. И Коџа изнад њега, атрибут је врховног бога: "Копа" = 
"кладња, купа" (Вилхар 1927: 60). 
Докуменшација: 

1. Било је речи о покушају Иве Пилара да изведе етимологију топо- 
нима "Сварје". "На словеначком језичном подручју мјесних имена, која 
се изводе из имена Сварог, има чешће: Сварје (опћ. Предвор, срез Крањ, 
(Речник месша. исто, стр. 343), Жваруље (опћ. Кандрше, срез Литија, ис- 
то, стр. 418), које по мојем мнијењу такођер долазе од Сварог" (РПаг 1931: 
37). Међутим, приметно је Пилар, тадашња лингвистичка наука није му 
давала за право да се топоними типа Сварче, Шварче, Сварје могу дово- 
дити у етимолошку везу са појмом Сварог. Поставља се, ипак, питање - 
ако се на терену, како смо то горе показали, докаже да постоји смисаона 
митолошка мотивација топонима у окружењу, као и други какви докази - 
жртвеник, записи и садашње сакралне грађевине које религијски корес- 
пондирају са изгубљеним и заборављеним паганским митолошким ли- 
ком, да ли би могло доћи, и до каквих промена, у тумачењу поменутих 
топонима као изведеница од основе Сварог, односно Сварожић. 

2. И поводом насеља Велесово Пилар - у складу са својим, додуше 
дуалистичким системом тумачења, каже следеће: "У Словенији, нешто 
12 км од Крања а 3 км од Цркља, подно Камничких Алпа лежи сеоце Ве- 
лесово |... Пошао сам тамо претпостављајући зацијело, да име Велесово 
потјече од Белес |... Међутим већ на путу упозорио ме је неки интели- 
гентни супутник, да је то питање ријешено, па да Велесово не потјече од 
имена Велес, него од Велесело, Велесало, па је то и научно утврђено |... 
Њемачки се зове Велесово Млсћејчепеп, а како Млсће! у средњењемачком 
значи 'велик', да се то узима као доказ, да име Велесово долази од Веле- 
село. Морам рећи да ме ово тумачење не задовољава, да ми се напротив 
чини невјеројатно, па да Млсће/чепеп много вјеројатније полази од цркве 
св. Михаља, која се, какко смо на толико случаја утврдили, готово редов- 
но налази на тамној страни светишта |... Али како не припадам људима, 
који све боље знају од других |..] то пристајем на то, да је постанак имена 
Велесово пријепоран" (РПаг 1931: 69). Дакле, Пилар одбија сугестију да 
имену Велес стоји у основи "велико село". Брикнер је био сасвим одре- 
ђен, да је Велесово у Горењској у директној вези са Белесом. 
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3. Јосип Мал мисли другачије. У својој расправи која је објављена 
1940, он се осврпе на Велесово у Горењској. "Словенци на пр. у области 
Беле Крањске на дан св. Блажа (3. фебр.) уопште не прежу животиње 
јер је 'на Блажиндан целоме благу (= животињама) дан'. Горењско Веле- 
сово иначе не подсећа на Белеса, како погрешно мисли Брикнер', већ је 
можда с њим у вези име животињске отеклине улкуса, које и Руси имену- 
ју као волос. Када би словеначки пастири на Ђурђевдан гонили на прву 
пашу стоку, клекли би испод граба и молили: Свеши Велко, брани моје 
белко, - Свеши Чешко, дај им виме шешко, - Свеши Јуриј (Ђорђе), ши 
нам иак закури (заложи ватру- СП). Вероватно је пастирима остао у се- 
ћању из традиције стари бог Велес, коме су име изменили у Велко, па му 
још и придодали свети смисао јер другачије и не би могао бити пред 
хришћанским Богом заветник њиховог стада. Тако би се могло објасни- 
ти, такође, име Велењак за комад, део пашњака, кога су пастири намерно 
поштедели за пастира, који о Духовима први на пашу изгоне стоку. Крај 
Ђурђевог креса пастири у Штајекрској направе крст и на њега обесе го- 
веђе рогове - очито, делом у хришћанском облику заоденута успомена на 
паганскога пастирског и животињскога бога" (Ма! 1940: 16). 

3. "На некадашња паганска одистинска жртвовања Велесу, на чије 
место је ступило поштовање хришћанског светитеља (св. Стефана, св. 
Блажа), указују вотивне фигурине направљене од воска, теста, иловаче 
или дрвета, којима се још и данас људи заветују или их у знак захвално- 
сти постављају на олтар. Као што су се Руси, како о њима тврди историја, 
заклињали осим пред Перуном, такође и пред Волосом, скотским богом, 
тако су и Словенци посезали за својим Белесом. О томе говори нечетком 
19. века још жив обичај када, при куповини, један свуче свој кожух, асуп- 
ротна страна 'на длакави део удари таком' - што значи нешто попут зак- 
летве. Заклињање се, дакле, вршило - будући да је име паганскога бога 
било забрањено - поред кожа Велесових животиња, које су старим Сло- 
венима значиле богатство, имовину - јер реч благо понекад оузначава и 
животшњђе. Због тога, дакле, схватамо, да су кожа и кожух код свих Сло- 
вена знак богатства и обшњђа; због тога су невесту, када је први пут ступи- 
ла у нови дом, покрили кожухом или вуном. '"Дебелога' Белеса познаје, 
како смо још раније приметили (стр. 14), и српска народна песма која на 
Ивандан позива: Хајде на биље- Биљано моме, - Биље да береш, - Сшадо 
да крмиш, - Велесу вељу! (Милојевић, П, 172 ел.)". (Ма! 1940: 17). 


Маиа 127. Љубљана 


1. На левој страни горње хоризонтале два пута се понавља позната 
схема: Перун-Вид: Першево (раније Пиршево) - Шш. Вид и лево ниже 


' Мпојогја чјама, 131. - Велесово је такво као Велико село, о чему нам казује 
такође и немачки превод имена тога краја (Млсћејзје еп). 
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Си. Зг. Перово - Шиши. Вид и Видем. Атрибут за Першево је Кремен и Ве- 
лник, а култна места би била место и црква Пишајновица (- да ли "За- 
пис"%) и Требелно са двема црквама. Перово окружују Јарше и значајан 
женски митолошки лик: Родице, а Шш Вид и Видем Коњ, Кокошин и 
Копривник, а Врх Се. Тројице само подупире претпоставку о врло висо- 
ком рангу божанства. Атрибути лево: Петелинек, Храстник и Храстје, 
припадају соларном митском лику. Сасвим десно, исте хоризонтале је 
Тројане. Нејасна је етимологија Пешерживец! 

2. Левим доњим квадрантом доминира Видем - са црквом, а према 
атрибутима којима је окружен: Петелиње, Вишевк, Љубљани, Гостини- 
ца, Рогач, закључујемо да је реч о структури Световида: иешао, рог, љу- 
бав, госш. Стари Град, Градишће, Подград и Градовље, поред Видема 
указују на место знатног древног објекта: да ли култног Средишњи део 
доње хоризонтале у знаку је атрибута са основом "во": Волавље, Волија 
Јама, и њима сагласна Бесница - насеље и река, са висом Бабница. Мол- 
ник - сасвим лево доле - асоцира на култно место. Шта сасвим десно доле 
имплицира Геровец - нејасно је. Претпостављам да је у некој вези са Ге- 
ровишом, односно Јаровитом - божанством плодности, о чему говори 
Родни врх - поред њега. Десно на средишњој хоризонтале је сплет атри- 
бута соларне мотивације: Креснице - Креснишки врх - Креснишке поља- 
не - Коњ - Коњски поток - Ковачија, што упућује не само на соларно б6о- 
жанство, већ и на одређену форму тога божанства: Перуна, односно Све- 
шовида. Стара црква Св. Јуриј, или Св. Ђорђе, најбоље говори о томе. Ту 
су још два индикативна указивања на место култа: Лишије, Вернек и Се. 
Криж. Шта, међутим, имплицирају ЉБишиче, Град Поганек и Зг. Ши. Хо- 
шич, за сада остаје нејасног 


Маиа 128. Љубљана 


1. Ако изузмемо ликове на дну мапе о којој је већ било речи у мапи 
бр. 127, средишњи део чини занимљив пакет могућних значајних митских 
ликова и атрибута. Прву трупу доле чине: Пирчев врх - река Воловљек - 
врх Воловјек - потес Подвољовљек - Росец. Атрибутима соларног 60- 
жанства (да ли Перуну и Хорсу) припадају: Коњска долина, Коњшчица, 
Под Коњеско, Коњ, Преседлај, Седлшчек, Рогач и М. Рогач, а хтонском 
лику: Чрневшек, Чрнелец и Чрна. На овом простору унутар поменутог 
пакета загонетан је термин: Варвање - за који сам се питао да ли би мо- 
гао имплицирати Сварога2 Другу трупу, нешто северније, чине три мит- 
ска лика антрополошке провенијенције: Баба - Дедец - Баба - Камн. Де- 
дец - Лички Дедец - Девице - Девјак. Ту је и загонетни Водоле. Њима би 
се могли приписати атрибути: Крница - Крнички врх - Волар - Волничка 
иеч - Чрни врх, а место култа: Моличка пл. и Моличник. На десном крају 
средишње хоризонтале следи низ атрибута соларнога божанства чије не- 
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посредне трагове не видимо у топонимији, осим уколико то нису следећи 
кандидати: врх Росовец - који асоцира Хорса и Перне - који је можда је- 
зичка контаминација од Перуна"! Реч је о следећим атрибутима: Коњски 
врх - Седлшак - Љубно (са трима црквама) - Седлшак - Космач - Коприв- 
ник - Роговилец - Белшак. 

2. У близини границе са Аустријом у пакету су три лика која као да 
указују на Перунов траг: Перков - Перкова иеч. - Перкова Пушша, теза 
коју подупиру следећи релевантни атрибути: Сшрелчев врх - Сшрелчева 
џеч - Сшрелец - Кресија. 

3. Дали би атрибути сасвим десно доле: Курји врхи Петелинек припа- 
дали Шт. Видуг Као места култа, у целини узев, могла би бити: Требелно 
-Копишча-Моличка = ил.-Моличник- Трбишка Зијалка-Трбиж-Крижник. 


Маиа 129. Љубљана - Цеље 


1. У горњој хоризонтали сусрећемо се са познатом схемом Перун - 
В ид -Перун, у ел едећој модификации :!) Перманшек-Пермански врх - Пер - 
ханија, инештосевернијеБожии-П) Ши. змд-насељеицркважш. Вид- 0) 
Пешров врх и Велики врх. На истој црти хоризонтале промичу још неко- 
лики занимљиви ликови исте мотивације, а који би се морали наћи у сми- 
саоној вези с митским ликом Белесом. То су: Велуншек-Велуња (река)- 
Блажешево - Велење (веће место са двема црквама). По структури Беле- 
са, како су га одредили Иванов и Топоров, њима би према схеми опозици- 
је одговарао Перун, у овом случају Пешров врх. Но, по структури, сагла- 
сни су на мапи са Белесом: Морн и Морушек. Поред Велења је Лилиски 
грич који би могао указивати или на на Лилу, односно Лелу, Лељу, или 
на "лиле" - ритуалне ватре, али и на веће насеље- Лешуш- које асоцира 
Лешу. Овој групи ликова одговарали би атрибути Љубија-насеље, засе- 
лак и река као и Љубела - врх и река. На истом потезу десно су и соларни 
атрибути: Коново, Храстовец, Севчник. Северно је још један лик Перја 
коса који је условно у негативно] корелацији са Воловшеком-тј. Белесом. 

2. У средишњем делу примећујемо три мотивски сагласна митска 
лика:Бошковец-Бошн >ак-Госшичник,којб, у целини узев, указују на "бо- 
га" више компетенције, о чему говоре још и атрибути: Коњшчице, Ко- 
нечник и већ споменуто насеље, заселак и река Љубија, а сви поред града 
Горење. Место приношења жртве могло би бити Требушка - горе десно. 
Остаје нејасан лик Тробеј. 


Маиа 130. Цеље 


[. Читава је мапа у знаку Вида. Три цркве Шш. Вид, место Вишање 
са црквом, Вишанска бајша. Два од три Шш. Вида су, према познатом 
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сценарију, у блиском суседству са Св. Илијом. Постоји још једна концен- 
трација топонима са обележјем Перуна. Лево од Велења је Ши. Иљ са 
црквом, а до њега: Пирешица - Пешрун, док су јужно Перново - Вел. Пи- 
решица - М. Пирнешица и река Пирешница, која их својом дужином чвр- 
сто митолошки интегрише. На крајњем десном крилу је још један Ши. 
Иљ са трима црквама. Све ове асоцијације Перуна прате, полазећи с лева 
према десном крају, следећи атрибути: Севчник, Коњско, Руше, Севчник, 
Војник, Копривница, Храстник, Зорец, Светелка и Церовец. Северно од 
Шт. Иља, чија је позиција на десној доњој страни, налази се велика пла- 
нина Коњишка гора поред места са црквом Коњска Вас; затим следе: Сл. 
Коњице и врх Коњска смрш поред Ст. Града. Ови атрибути могу припа- 
дати и Виду. 

3. Поред три лика Шш. Вид - Вишање - Вишинска бајша - у строгом 
центру, налазе се три занимљива лика са основом "бог": Божје - Богини - 
Мајка Божја. Поред Витанске бајте је Рогла - "рог" као репрезентативни 
атрибут Световида. Да ли са ликом Вишање стоје у митско мотивској ве- 
зи Тич и Љубница! Поред Витање је Требухиња (може бити и од 
"треб"2). Како је речено, и Витање прати Конисак. Остаје питање: да ли 
велики планински масив Козјак, заједно са Пашким Козјаком и Козје- 
ком, који интегришу готово све топониме са основом "Вид" и "Илија", 
може означавати "козлака" - "јарца", који симболизује соларног бога. 
Додуше и Диониса и Белеса! Велење, поред Шш. Иља и Пирешице, иде у 
прилог хипотези Иванова и Тодорова о односу Перуна и Белеса, који, 
према њиховом сценарију, корелирају у опозицији. Шта, међутим, значи 
Лединек - место са црквом, поред Шш. Вида, као и изнад Лединека Воло- 
вица и Вловска илањица, остаје недовољно јасно. Неизвесно је и то којим 
ликовима припада серија следећих, по смислу истоветних, облика: Худи- 
ња (река), Худшњска долина, Худиња (река), Худи врх, Худа Лукња2 


Докуменшација: 

1. Јосип Мал је забележио како су у многим местима Словеније, по- 
именице у шошком пределу (Шкофија Лока - СП) а "није било боље ни у 
подаожју Похорја, где су 'тамни стари обичаји' још видно преовладавали 
у Виду из околине Вестрнице, чији је народ (око 1300 год.) 'на срамоту 
своме Створитељу исказивао божје поштовање дрвету. Бискуп Слом- 
шек је још средином 19. столећа био приморан да се супротстави новом 
народном хапилуку - путу к Богу, замењујући га упућивањем ка некој 
смречи код Вишања. Власт је тај хаџилук ка чудотворном крају насилно 
зауставила. Каткада су пастири код првог изгоњења стоке на пашу, знали 
у клечећем ставу испод габра да упуте своју молитву 'светом Велку' како 
би им овај сачувао стоку у здрављу. У словеначким горама, на божићној 
вечери, чим би зазвонила здрава Марија, народ би похитао напоље из ку- 
пе и под шљивом се молио" (Мај, 1940:25). 
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Мама 131. Цеље - Пшуј 


1. У горњем левом квадранту је митолошки пар према познатом 
сценарију: врх Пернице - Видеш, овај последњи са обележјем култног 06- 
јекта, а изнад њих су два занимљива топонима тзв. хтонске провенијенци- 
је: Поренце - Бабно. И леви део горње хоризонтале је у знаку Вида, и то 
место Видеш и Ш. Вид са црквом. Атрибути: Кресник, Церовец, Бојан- 
ски врх, Светина, Светли дол, још један Церовец, Церје, Храстје и Церо- 
ва гора - указују на присуство громобитног божанства и на овом про- 
стору. У овом пакету су - у десном квадранту, и трагови божанства Баба 
у следећим формама: Бабна река, Бабна река (поток), Бабна гора, као и 
наговештаји демонских ликова. Најпре је ту загонетни Бауч као и ли- 
кови: Осеница (место и врх) и Сошенско. 

2. У доњем десном квадранту је пар из познате схеме: Перкуни врх 
(место са црквом) и недалеко црква Сш. Вид. Окружују их: М. В. Ко- 
привник, Јарчић, Коњска глава, Коњско, веће насеље Севница, са двема 
црквама и река Севшчина. У десном доњем квадранту су: Божични врх и 
Рашшањ. Могли би указивати на Хорса. 

4. У средишњем делу мапе су 32. Си. Волуш и Волушка гора, са Св. 
Тројицом, стара и нова црква; ту су јоши Мишји Дол, Црновец и Јари- 
чек. Доле лево су Вишовец - кога окружује шест цркава, од тога су за нас 
посебно важне: Св. Јуриј (Св. Ђорђе) и Св. Петар. Поред цркава су: Жи- 
ва гора, и атрибути: Врхово, Врховшка гора и место култа Требелно. Да 
ли неколико ликова исте основе Радна, Радече, Радеж, Подрадеж, уоп- 
ште стоје у неком односу према Радгосшуч Неколико атрибута типичних 
за хтонска и женска божанства на овом делу мапе су: В. Козје, Козичје, 
Лисца, Лисичје јаме. Остаје загонетно значење три лика у горњем делу 
мапе: Тројно, заселак с црквом, Бездошек и Кончиа, поред Кум врха. 

Докуменшација: 

"У Подјуни и у котлини Целовца купају децу одмах после крштења, па 
онда изливају воду на младо родно дрво или на грм који цвета, чиме се до- 
приноси здрављу и срећи деце. У Бистрици код Граца (Отадез, поркај 
Бреже) износе новорођенче после крштегља из куће под зелено дрво и 
под њим моле за његови срећу" (Ма! 1940: 25). 


Маџа 132. Пшуј 


1. У доњем левом квадранту је схема: Св. Вид - Пирхов брег - Св. 
Вид - Вишна Вас, а могао би, као супституција Перуна узети и Божични 
врх и Бошш. Атрибути божанства грома: Храстје, Церје, а бога Светови- 
да: Седларјево, Копривница (река), Бојни врх (са црквом), као и врх и 
место Крижан врх. Поред Храстја је индикативан лик "Сребрник", којим 
се иначе од стране хришћанског народног певача, пагански бог опева као 
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"сребрни", док је хришћански бог "златни". Поред Св. Вида веће место је 
Кркке. Култна места су: Г. Д. Требча поред Св. Горе. Да ли се два топо- 
нима у њиховом окружењу: Росце и Рошце могу довести у везу са Хор- 
сом! Од соларних атрибута овде бележемо Орлице, Орлички поток, Со- 
кол, Столовник. 

2. У овом пакету су и топоними који би могли имплицирати неке 
хтонске ликове: Вилна џен. и загонетни израз Лединшца. Колико год да 
им је значење спорно, следећи су атрибути који прате овај пакет ликова 
несумњиво хтонско-женске провенијенције: Медведница, Кукле, Козје, 
Козјак, Кривица. Да ли би у средишњем делу мапе усамљени Велинци 
могао указивати на Белеса, остаје питање јер га непосредно не окружују 
одговарајући атрибути. Исти је случај са горе усамљеним ликом Русница. 
Да ли је термин изведена од "русалије" или "Хорса"2 

3. И у левом квадранту горње хоризонтале наилазимо на Видов 
култ. Ту је црква Се. Вид и место Видовица, као и атрибути: Рогинска 
Горца, Бојачно, потес Сунчана гора. Осим овога јасно се распознају и ли- 
кови женског божанства и култа. Осим: Бабешнице и Девице Марије (пр- 
ква), ту су и карактеристичне цркве Св. Ема, Св. Магделена и Св. Мар- 
тин - репрезентати женских и зимских светитеља. Ту је и врх Грешна го- 
ра. Индикативна су још два лика: Десинић и Десинић-Гора. Да ли су у не- 
ком односу са Удесом, Усудом и Суђајама2 Десно су још два релативно 
усамљена лика: Гостење - Вражја печ. 


Маџа 133. Пшуј 


1. Дугу реку Девана на читавој горњој хоризонтали прати велико 
истоимено насеље Девина поред потеса Веленик, који би могао бити кон- 
таминација имена Белее, о чему говори место и црква Медведце на дру- 
гој обали Девине. На десном крају мапе је могуће култно место са црк- 
вом Требеж, које је поред осталог повезано и са местом и црквом Видо- 
вич. У левом средишњем делу указују се два лика из познате схеме: ме- 
сто и црква Видеж и Перовец. Да се може помислити на Перуна, сведочи 
неколико индикативних атрибута који Перовец прате: Севец, Петелињек 
и Кобле, а ту је и Поглед - атрибут који смо приписали корпусу соларних 
богова, посебно, Виду. 

2. Доњи леви део мапе чини пакет хтонских ликова: Воденово, у чи- 
јој је близини црква и врх Св. Михаел - светитељ хтонске провенијенције; 
затим, ту су два загонетна лика: Сотенско и Сеновица. Доњи средишњи 
део квадранта је испуњен указивањима на могућне значајне митске лико- 
ве. Цркву Св. Вид као и топоним Видина, прате атрибути Рогатец, али и 
занимљив лик "Хромец" - који би према Чајкановићевој претпоставци 
означавао атрибут врховног бога који је морао бити сакат, попут Хромог 
Дабе. Уз овај пакет атрибута соларног и уз то громобитног бога су: Ро- 
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гашка Слатина, Зг. Сечово, Сп. Сечово, врх Церовец, насеље Церовец,- 
Равно Церје, Храстовец. Ту су још и Дедини врх и Росовец - асоцијација 
на "Хорса", којима би наведени атрибути такође могли одговарати. 

3. На истом простору промичу и ликови друге митолошке скупине. 
Најпре уочавамо Девце и Водоле. Атрибути који би припадали лику Дев- 
це били би М. В. Родне, Драгања (река), Јанина, и неколико цркава по- 
свећених женским светицама: Св. Маријета, Марија Ложно, Св. Марија, и 
још једна Св. Марија. Поред Девце је врх Женчај индикативног имена. 
Загонетан је и топоним са двема црквама: Маколе. Да ли би, врло услов- 
но, могао имплицирати Макошуч Од култних места наводимо два трага: 
Трабни Пошок и Требаш. 

4. Нејасног су значења још два усамљена лика у средишњем делу 


мапе: Радгојна и Вариша. За овај последњи учинило ми се да асоцира 
Сварога. 


Мациа 134. Пшуј 


у. Ову мапу невеликог пречника чине три доминантна лика соларне 
батерије богова: место са црквом: Видович - са претходне мапе бр. 133, и 
на горњем делу црква Шш. Вид и насеље Видем, којима припада Родни 
врх. Осим овога трага о Видовом култу, десна вертикала је такође у зна- 
ку два соларна лика. Ту је најпре, загонетни лик Вареја сличне семантич- 
ке неодређености као и лика из претходне мапе Вариша, и који би могли 
кореспондирати са Сварогом. Међутим, нема никакве сумње да је при 
дну десне вертикале топоним Илијевци хришћански супститут за Перуна, 
кога подупиру атрибути Велика и Мала Варница, Ложина, Седлашек, 
Белавшек и Камена гора, док би Јуровиште (сагласно Ђури) и Мајски 
врх могли обележавати место и време приношења жртве: у мају, када је 
хришћанство поставило у центар Св. Ђорђа као замену за бога Вида, 
Сварога или Триглава, а по некима и Перуна. И Требаш у доњој левој 30- 
ни припада култу Вида, Перуна (Илије). 


Маиа 135. Пшуј 


1. Издваја се пар из познате схеме, по левој дијагонали: Пешровски 
и Краџински Видосец, Шш. Вид, Видички, коју пресеца друга десна дија- 
гонала: Перићи и Пешрина. Ова два лика, као могућне трансформисане 
облике "Перуна", подупиру атрибути Копривница и Секиришће, док би 
друга серија атрибута: Војнић Брег, Сунтешица, Козјак, Јурјевец, однос- 
но Ковачевци, могли припадати и једном и другом соларном божанству. 
Међутим, Радобојски Поповац, Радобојски Бреги, Радобој, Војнић Брег 
и Радоборница припадају искључиво Свешовиду, као ратном богу. 
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2. Доле лево је једна неупадљива скупина ликова: црква Мајка Бож- 
ја, као и Машеровец, Маршинишће и Виланци, који као да имплицирају 
култ женског божанства. 


Маиџа 136. Вараждин 


1. Најпре уочавамо познати схемах, по левој вертикали: Видички - 
мало и веће насеље Першавес и Першавески, испод ширег истоименог 
потеса Першавес. Исти сценариј је и у средишту доње хоризонтале: мес- 
то и црква Св. Вид и северније Пешрушевец, који кореспондира и са Пер- 
шавесом. Овај став - даје реч о "Перуну" - подупире неколико маркантних 
атрибута: место Доња и Горња Башина, река Башина, која пролази по- 
ред Петрушевеца, Белец, Горња и Доња Коњшћина и врх Висец. Атри- 
бута Св. Вида поред Коњшчине, још су и Белославец, Рогаршћина, место 
Дубавец, а делом, и Стреловец. На дијагонали Џершавес - Св. Вид удену- 
ла су се три унеколико загонетна лика: Велешковец, који би могао бити 
од Белеса, затим Варгов Брег - помишљало се да је од "Сварог-а", и Ла- 
диславец - који би можда био сложеница, композитум од: Слава и Лада!2 

2. У средишту горње хоризонтале је, најпре, Вишешинец - можда од 
"витеза" или "Вит-а", при чему оба припадају Световиду, затим стара 
црква Св. Дух, као и могућни Видови атрибути: Козјак, и козји рог - као 
рог изобшња, Кон>, река Јагњедовец и Батинска глава. Утисак мушког 
соларног божанства појачава овде уклињен лик Дједак. Сасвим лево су 
Вилинска шиица и Вилешинац. Нејасно је да ли овај други топоном при- 
пада терминима са основом "вила" или "Велесу"2 Ту је и врх Рошчица - 
можда повезан са Хорсом. Свакако, трагови соларнога божанства виде 
се у имену места и реке Жаровница. 

4. Леви горњи квадрант је у знаку Перуновог трага. Веће место и 
црква Св. Илија, са топонимима у окружењу: Храсовец (уколико није од 
Хорса), врх Кресовица, Белетинац. Неколико других ликова као да при- 
падају хтонској и женској структури божанства. Поред“нејасног Ледине- 
ца и Подевчева - није ли основа у "Девче" или "Девица", атрибути који 
припадају женским митским ликовима, богињама плодности и љубави су 
врх В. Љубеник и два места Г. Д. Љубешћица. Крајње десно - доле, је уса- 
мљени лик Першиновец. 


Докуменшација: 

Шта је Шимундић забележио поводом топонима са основом "Лада", 
поред оосталог, и у у вараждинском округу. "Ладиша - 1234. пред заг- 
ребачким су капитолом браћа Илија и Шимун вратили посјед Будиндол 
Ивану Радошеву (1 368). У којем се чита: ез! (егта дџега пе АШ Гадке. Ла- 
дисе је ген. од Ладиса, тј. Ладиша |[.... Изравније га потврђује Ладимир- 
градић - заселак у вараждинскоме крају. Уз њега су још: Ладање, 
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Ладешић-Драга и Ладиславац у Хрватскоме загорју, Ладина и Ладинец 
на простору око Крижевца, Ладиславци близу Осијека, Ладишић - село у 
Лици, Ладојевићи код Чачка и Ужица. Презимена су Ладан, Ладетић, 
Ладика и особ, имена: Ладе, ж. и Ладуш. Имена Ладимир и Ладислав 
постадоше од Владимир и Владислав након губитка почетнрга гласа в. У 
њих је први члан импер. влади, власши - владати, управљати" (Шимундић 
М. 1985: 75). 


Маиа 137. Вараждин - Коиривница 


1. На читавом простору налазимо пет, чак и шест паралелних пот- 
врда познатог модела груписања два соларна лика: Перуна и Вида. Иако 
са нешто мање вероватноће у горњем левом делу су: Видоборњак -Пору- 
шине, при чему овоме последњем придолазе следећи атрибути, река Пе- 
шловац, Седло и Сшарец. Други пар је у средишту мапе Св. Вид - Пешри- 
новац, између којих је врх Св. Петар и Јара река. Када би овде доиста би- 
ло речи о Перуну, томе би ишли у прилог следећи атрибути: Соколовац и 
Копривничка река у коју се улива Перњаворски иошок. Трећи пакет ово- 
га мултиодноса чине Св. Вид и већ наведени Вишановићи. Но исти Се. 
Вид образује четврти круг са Се. Илијом, између којих је Војаковац, при 
чему речени Се. Илија формира пети круг са још једним, сасвим десно, 
Се. Видом. Коначно, наведени Се. Вид и Се. Илија - крајње десно, чине 
шести круг, а лево је Се. Вид. Поред наведених, атрибути су: Велики ио- 
шок, Већесласец, Коеачица, Јарчани. 

2. Доњи десни део мапе је у знаку два лика. Први чине два топонима 
Рашћани и Рушевац - који би, ако не би били у мотивској вези са "Хор- 
сом", већ са "храстом" припадали и по тој основи, култу Перуновом. Дру- 
ги је врх Крижно древо. И овде се јавља исто питање као и у мапи 136: 
шта, наиме, значи лик Ладислав! Да ли је у вези са прославом Ладе2 То- 
ме би ишли у прилог и следећи атрибути: место и црква Већеславец, река 
Близка, потес Близна шума, као и М. В. Сесвете, Сесвечка шума. 

3. У доњој зони леве вертикале је занимљив пакет: Видошћица - Бо- 
гачево - Ријечко Богачево, између којих је Вољавец. Видов култ на овоме 
простору подупиру Вранча и Церина. Унеколико је загонетан лик Ди- 

јанкоеец. Средиштем мапе, поред врха Се. Вида, простире се ид. Г. 
Дедина. Река Велинец - горе, лево, донекле је нејасне етимологије иако 
се чини да би могла асоцирати на Белеса. Но, извесно је, култу Веле- 
совом, као божанству плодности, дакле и љубави, припадају следећи 
атрибути на истом простору: Љубељ река, Капелски Љубељ, врх Љубељ 
и врх Младине. 

4. На овој мапи поред топонима који асоцирају Вида и Перуна, тре- 
ћи пакет по опсегу је пакет са основом "рас". Осим наведених у доњој 30- 
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ни: Рашћани - Рушевац, на северном делу исте вертикале нижу се: Раси- 
ница, Расинска страна, река Расиница л недалеко: Расиња и Расиња ма- 
ла. Држимо да стоје у пеком одиосу према Хорсу. Нејасни су неколики 
ликови на истој овој вертикали: Велики и Мали Поганац. Изгледа, међу- 
тим, да Кугинац припада истој групи којој припадају још три значајна то- 
понима: Чрноглавец, који би асоцирао "Црнобога", а затпм, Злодова шу- 
ма и већа река са именем Чреш, која настаје од две, готово бисмо могли 
помислити, реке са митолошким значацем: Глоговнице и Копривничке 


реке. 
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РЕГИСТАР СВИХ ТОПОНИМА НА МАНАМА' 


Ала,Ллгш: бр.35,Алино: било!05;брдоз8. 
Алино ТУ 

Анатема, Анашема: 23, 24, 536 

Арнаути, Арнауша: 21 


Баба / Бабин - Баба: 7, 10, И, 19, 21, 28, 
56,69,73,74,83,128", Луга 17, пл. 71, 
Станин врх 21; В. Баба: 87, 123; Г. 
Баба: 56; В.М. Баба: 68; Бабаи: 53а; 
Бабаја: 83; Бабајона: 21; Бабан: 51; 
Бабани: 83; Бабац: 47; Бабачур: 3!; 
Бабе: 11,57,63,64,69, зуб 44; Бабин: 
50, бр. 25,66, врх 44, 70, 94", 105,131, 
гај 57, 69, град 88, гроб 6, 16, 23, 26, 
61, до 11, 70, До 74, 80, Дол 125, дол 
66,74,3у6 19,136, Кал 19, кмн. 9, кук 
94, нос 19, Зба, Поток 23, п. 40, 60, 
99, рид 7, 55, Сач 3, школ, 92; Г. Д. 
Бабине: 63; Г.Д. Бабин: Поток 99; 
Бабина: 1, 62; бара 18, вода 40, гла- 
ва 12, 19, 536, гл.. 74, 111", гомила 
34, 78, гора 40, 56,101,111, 112, гре- 
да 68, јама 77, 84, локва 106, љут 87, 
Печ 116, Полица 118-119, Пољана 
15, р. 62, рупа П, сјекира 98, стена 
31, чука 26; Бабино: 3, 41, 61, бр. 41, 
61", 62,102, бреме 105, врело 86, јез. 
95, колено 1, Поље 40; Бабешни- 
иа: 58"; Бабија: вода 63, 64; Г. Д. Ба- 
бије: 38; Бабинкалска: р. 19; Баби- 
нов: кам 54; Бабинова: гора 111; Ба- 
биновачко: бр. 23; Бабински: жлеб 
116; Бабинско: бр. 63; Бабинска: пл. 
63; Бабинат: 33; Бабиновац: 74; Ба- 
бић: 60; Бабићи: 108; Бабића: глав. 
9За; Бабићка: р. 26; Бабићке: лива- 
де 34; Бабићско: бр. 28; Бабича: 
р.25; Бабица: 14, 25, 83, 95; Бабич- 
ка: 102; Бабишиица. 61, 62, 125, 131; 
Бабја: Глава 76, горица 117; Бабји: 


Бројевима од 1-137 означен је топоним 
намапама простора бившеЈугославије; римским 
бројевима од 1-1М, означени су топоними на бу- 
гарским мапама, које се налазе на крају пре- 
гледа мапа од 1-137. Ознака код појединих ма- 
па, нпр. 19а~ значи да се на тој мапи, топоним, у 
овом случају "Баба" среће два пута, односно то- 
поним "Бабуна" у мапи 12, четири пута итд. 


град 88; Бабна: брда 131, Гора 116, 
125, 131, гора 123, Горица 118-119, 
Река 131; Бабница: м 27; Бабни: Врт 
126; В. Бабник: 125; Бабно: 130,131, 
Поље 118-119; Бабњача: 35,78; Баб- 
љача: 41; Бабљак: 42, 44, 46,56; Баб- 
ља: гл. 76, греда 42, стн. 66; Бабљак: 
к. 103; Бабов: До 70; Бабовића: клб. 
50; Баботин: п. 38; Баботинска: р. 23; 
Бабошута: Грбочица47;Бабска: ма- 
ла 366; Бабско: Поље 27, 29; Бабу- 
на: 11 ,12 „извор Б. 11, пл. 4; Бабун- 
ци: 48; Бабуша: 65; Бабовац: 51; Ба- 
ботинци: 23; Бабуљице: 54"; Бабусе: 
104; Бабуша: 94; Бабушница: 18; Бе- 
сна баба: 4; Бјелобабе: 98; Висиба- 
ба: 366,39,40,51, 5За, 58:, 75, 89", 93, 
93а",94,95,96,97",99,100,103; _ Вран: 
баба 84, 86; Галибабинац: 20; Гури- 
баба: 366; Д. Бабице: 60; Довска: 
Баба 123; Коњбаба: 57; Мучи баба: 
13, 19, 47; Мучибаба: 17, 366; Пали 
баба: 4, 5; Плени Бабе: 33; Подбаб- 
ље: 83" Тресибаба: 19, 21; Бобија: 
71,103, В. 94, ВМ. 52; Бобово: 13 У 
Бугарској: Баба 11 , Баба (кале) 11, 
Бабата 111, Бабакђ Ш, Бабекљ 11, Ба- 
бица Ш, Бабише Ш1, Баба Стана Ш“, 
Клд. Бабастана Ш1, Бабинска река Ш, 
Бабички врх 11, Бабина глава П, Ба- 
бин зуб 111, Бабински врх Ш, Бабашка 
чука Ш1, Бабино мало 11, Бабина моги- 
ла 11, Бабинци 1, Бабутица 111, Баб- 
икљ 111, Баба Атанаска 111, Баба Тонка 
11, Бабинска рђка 1, Бабово 11, Баб- 
ска р. Ш, Р. Бабина 111, Бабукљ 111, Ба- 
бишки гатерђ 111, Мучи Баба 111, Мечи 
баба Ш, Голамо Бабино П1, Г. Бабу Ш, 
Г. Малвг бабки 111, Делагрђ Баба Ш, 
Курађ баба 111, Мах. Баба Цвете 111, 
Уробабинци 111, Хан Бабски Ш1, Ени хан 
Баба 11, Чакђрљ Баба 11 

Баба јага, Јагина пл.: 66 

Бауч, 131 

Бабунци, 48 

Баг, 42 

Баља, Баљесталски дел: 20; Баљенски 
крш: 33 
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Барбарица, 102 

Бат / Мал., Бат: 74, 88; Батушница: 89; 
Батиновац: 105; Батина: 136, ГД. 
136; Батинска гл. 136 

Баук, Баукова глав. 77; Баучић 87 

Баусица, 39 

Белег, Белег 52; Белега 41, 42"; Бшљег 54, 
64 

Бебићи, 5За 

Бело / Бијело / Бјело / Било; Бела: 124, 
126, 127, 128, 132, 133, 136; влака 
78; вода 1, 3, 6, 12, 13, 16, 18, 23, 25, 
26, 38, 107; Вода 118-119; вода мах. 
16; глава 7; глав. 50; к. 99; коса 41; 
Паланка 19; печ 126, 128; Печ 123, 
128; поља 1; р. 99; река 20, 50; Река 
50; Црква 2, 51; стена 23, 24, 25, 26, 
30, 32", 53в. , 107; М.В. -стена 117, 
118-119; Церква 114; ч. 25; Бох.- 
123Камнишка- 128; Зг.Сп. Ср.- 126; 
Беле: баре 366; буке 15; Воде 34, 
536", 129"; Бели: 5; брег 23, 20, 21; 
вирови 29; врх 15, 95, 99" камен 1, 
2,7, 8, 11, 16, 20, 26, 28, 32, 33, 34, 
Зба, 117; кам. 536, крш 38"; орле 1; 
Поток 20, 32; п. 25, 28, 68, 112, 123; 
рзав 55; студенци 117; хриб 111; Бе- 
ло: 133; брдо 19, 24; Поље 25, 32, 
Зба, поље 50; Бијела: 48, 55, 67, 68; 
бара 77; вада 55; вода 60, 63, 64", 65; 
г. 46, 49; гл. 43; гора 64; гр. 102; гра- 
дина 71; греда 45, 105; громилица 
69; груда 68; дола 70; кука 48; љеска 
66; Њива 62; пећина 70; Рудина 71, 
72" р 66; скала 47; стн. 59, 63, 65, 
105; стијена 63; Бијело: бр. 51, 78; 
језеро 37, 66; Поље 54, 60, 62, 72; 
поље 35, Зба, 45а, 65, 83; Бијеле: Во- 
де 62; воде 57, 66, 69; Пољане 45а; 
Рудине 46; стијене 68, 84, 97; Сти- 
јене 84; Бијели: 77; бори 55; брег 79, 
84; врх 63, 99; гривац 74; кам. 79; 
кланци 59; кук Оза; п. 59, 69; Поток 
37, 100; станови 68; Убо 70; Бјела: 
Г. 67, глав. 84; Бјели: буковик 61, 
куци |"кук"] УЗа; Била: Влака 92; 
Били: бриг 85, 91 

Бел-: , Белај 40, Белан 29, 85, Белани 108, 
Белград 106, Белеч Врх 102, Белеч- 
ки Град 136, Белец 136, Белићи 108, 
109, Град Белнек 127, Белска Пл. 
123, Белутак 51, Белушина 3, Бе- 
лутраг 4, Белутарци 12, Белуће 31, 
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Белушићи 108", Белче 3, Белчевићи 
30, Белчићи 108, Белци 109, Бел- 
шак 128; Бела-: Белава 19, Белавој- 
ца 10, Белак 536, Беланска 31, Бе- 
ласица 26, 35; Бели-: Белило 42, Бе- 
линовец 133, Белица 120, 123 , 125, 
126, 127, Пл. Белица 123; Д. Г. Бе- 
лица 10, 1, Д. Белица 1, 20, Белич- 
ка р. 1, Величина 9, Белишта 45а; 
Беле-: Белени 37, Белетинец 136, 
Белетићи 109, Белечка Зба, Беле- 
ша 20", Белешевица 13, Белешница 
р. 10, 11; Бело-: Белобрк 86, Белова 
18, Беловуци 14, Беловодић 51, Бе- 
ловодица 4, Белоглав 108, Белогла- 
ва 29, Белогош 23, Белогошки п. 
23, Белоиње 19, Белољин 23, Бело- 
славец 136, Белота 4, Белотино 7, 
Белотић 50, 51, Белош 26", Бело- 
шевац 29, 538, Белошић 112, Бело- 
ча 32; Бјел-: Бјелуша 55, Бјелуха 
40"; Бјела-: Бјелава 37, 63, М. Бје- 
лава37, Бјелавина 97, Бјелавица 59, 
60, Бјелан 40, Бјеласица 42", Бјела- 
сница 75, 79, Бјелача 61, 105, Бјела- 
чка вода 70, Бјелашница 66, 67, 68, 
Под Бјелашницом 68; Бјеле-: Бјеле- 
вина 43; Бјели-: Бјелик 536, Бје- 
лица 29, Бјелиш 63; Бјело-: Бјело- 
баре 35, Бјелобор 39, Бјеловац 66, 
Бјеловине 63, Бјеловчина 67, Бјело- 
говић 65, Бјелогривац 42, Бјелопо- 
љски п. 60, Бјелосавић 64, Бјелоти- 
на 48:, 49, Бјелош 46, Бјелошевац 
38; Бијел-: Бијелина 93, Бијелине 
93, Бијелоглав 536, Бијелутак 536; 
Бијела-: Подбијела 86, Бијелавац 
52; Бијели-: Бијелиш 66; Бијело-: 
Бијелобриг 92", Бијеловац 77, Би- 
јелогорци 64", Бијелосава 65, Бије- 
лоши 47; Бео-: Беоци 32" Бел.-: Бе- 
лани 86, Бељац 108, Бељевине 51, 
107; БИЛ-: Билећа 72, Билић 87, Би- 
лице 91, Д. Г. Билишане за; Биљ-: 
Биљевина 94", 99, 107; Бјељ-: Бје- 
љевина ш. 137, Бјељевине 98", 99 

Белоглав, УБугарској: Бљлоглавђ 11 

Бес, М. Бестина 83 

Бесан, Бесна кобила 16, Бесин п. 25 

Биво / Бик, Биво брдо 41; Бивола глава 7"; 
Бивоље: 24, бр. 78, Брдо 78, Бикова 
коса 67 

Биј-, Бијеш 11, Бијечасица 47, Бијача 78 


Бистра, 102; Бистрица: 41, 42, 69, 85, 118- 
119, 123, 126, Бох.- 123, Камнишка- 
127, Сл.- 133; Бистричка р. 31 

Бит, Битово 10, Битовија 25, В. Битовик 
35, Битиче 127 

Бич, 66, Бичин 63, Бичина 86 

Благовештење, Зба 

Блаш / Блаж, Блажево 25, Блажевска: р. 
25, ч. 25; Блажева гора 112, Блаже- 
вац 96, Блажеве кошевине 97, Бла- 
жеј 130, Блажетово 129, Блажине 
69, Блажићи 108, Блажуј 85; Блазин- 
ка 69; Блашица 5, Блашковићи 108 

Блаце, 23 

Близанци, 26,55,60,63",75, 78, Д. 78; Бли- 
занац 16,31", 66,70, 71, Близанце 14, 
Близница 86, 100, Близнице 87, 90, 
94, Близанска раван 30, Близанско 
бр. 63; Близна: 43, 48, 49, 57, 61, 71, 
79, 80, 137, ш. 137; Близанске косе 
64, Близански врх 53в, Близанстик 
48, Близнача 81, Близоње 53в 

Бог, 40, Боги дол 17, Врти бог 17, Богић 
90, Богнеча Вас 115, Бога Вас 116, 
Богу 120; Богов врх 19, Боговача 
85, 95, Боговоља 100, Богово гумно 
20, Богов дол 10, Богодо 54, 68, Бо- 
годол 76, Богова коса 30, Богови 
лази 45а, Боговина 21, Боговине 
45а, Боговински камен 21, Боговић 
106,Боговићи57,64“, 100, Боговић- 
ка пл. 64, Богово Село ИЗ', Богов- 
ци!11;Богилице5 5 ,Богина!30, Бо- 
гиња Вас 111; Боговица 1, Богоро- 
јица 1; Богочин 90; Богавча 98, Бо- 
гавчев до 34; Богајиће 40, Богаши- 
ћи 72; Богатај 124, В. М. Богатин 
123, Богатић 50, 5За, 53в, Богатићи 
57, 66, Богатник 93, УЗа; Богачево 
137, Ријечко Богачево 137, Бога- 
чићи 34; Богдан47,70,67, бр. 75; Бо- 
гдановина 76, Богданица 20, 96, Бо- 
гданић 51, Богданићи 57, Богданов 
п. 21, Богданова мотка 88, Богдано- 
вац25,47 ,„Богданскам. 15, Богдано- 
вић9о, 99, Богдановићи 536, 58, 101; 
Богдање 24, Богдањска р. 24; Бог- 
даш 40, Богдашинска р. 20, Богда- 
шићи 48, 56, 71, Богдашки бунар 56; 
Богдево 9, Богдевска р. 9; Богдин 
107, Богдинац 20, Богдиловац 60; 
Богетићи 45а, 48; Богићева к. 103, 
Богићевац 24, 32, Богићевица 40', 
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48, Богићевићи 23, 45а; Богосавац 
50, Стари Богосавац 50; Богош 62, 
Богошевац 25, Богошевце 16, Бо- 
гошевски рид 16, Богошевица 25, 
70, Богошић 62, Богоштица 51"; Бо- 
гојевац 21, Богојевић Село 49, Бо- 
гојевићи 104, Богојевски кам. 20; Бо- 
гска р. 40; Богујевац 22; Богуне 57, 
Богуница 94, Богуновац клб. 37, Бо- 
гуновић 93, Богуновићи 89, 101; Бо- 
гути 34; Богучани 33; Богушићи 
57", Богушов До 43, Богушовска р. 
43; Божилови 16; Бозовец 4, Бозје 
П, Бозановићи 66, Бозољин 25, Бо- 
зољци 25; В.М. Богдишевац 38; Бо- 
шчићи 66. У Бугарској: Богатово 1), 
Богђовци П, Богдаилиз 11, Богдановци 
Н", Богдановци П, Боговина П, Бого- 
ЛИНЂ И, Богднци |, Богдан П, Богданђ 
11", Богданове П, Богданов дол 1, Бог- 
данци И, Бохотђ |БоготБ] 1, ТУ, Ма- 
ЛК Богдан П, Богдановдолђ П, Бого- 
аа 11, Богоровдоле 11, Богословђ 11, Бо- 
горово П, Богданци П, Богутево [, Бо- 
гушево И, Безбог П 

Бож/Бош, Божин врх 18,19, 98, 99, Божи- 
но бр. 100, Божин клд. 20, Божин 
Крст 54; Божинац 38; Божје/а: Бо- 
жидол 20, Божје 130, Божје Поље 
120, Божја просека 6, Добро божје 
37, М.В. Божна 124, 125, Божнар 
124, Божија пећ. 75; Божичји Врх 
Ш, Божични Врх 131, 132, Мајка 
Божја 98, 102, 130, 135; Божичев 
грич 124; Божани 90, Бождана 69, 
Бождаревацз4; Божица 16, Божеви- 
цаб2,Божовице 124, Божичка р. 16; 
Божиновац 20, Божиновци 88; Бо- 
жанац 25, Божац 29, Божевац 26, 
Божинин лаз 26, Божов Поток 35, 
Набожб5,Божовл>анскар. 35, Бош- 
чија гл. 37; Бождарев До 46, Божда- 
ревић 68, Божидарице 102; Божако- 
во111,112,„Божићевиште79; Божић 
82, 94, 129, Божића вршина 94, Бо- 
жићабр.51,Божићи536' ,53в,65,99, 
Божевићи 76, Божићевића врх 98, 
Божићевића врх 99, Божовићи 32; 
Бошков до 34, Бошковићи 25, Бош- 


" У угластој загради | ] је алтерна- 
тивни термин; у обичној ( ) загради - при крају 
једне одреднице налази се топоним чије је ук- 
лапање у дати појам проблематично. 
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њак 129, Бошковец 129. У Бугар- 
ској: Божи врхђ 1, Божидар П, Боже- 
вци П, Божевецљ [, Божица П, Боже- 
ница |, В. Божа глава П", Божичењђ П, 
Бождово11,Божакљ 11, Безбожно ез. 11 

Богиша, Богише 25, Богишића чаир 66, 
Богишићи 48 

Богомила, 11, Богомиловићи 45а 

Богомоља, Богомоља 366, 39, Богомоље 
38. Богомолско ТМ, Богомолци ТУ, Бо- 
гомилово ТУ, Богомилљ ТУ 

Бодеж, Д.Г. Бодежиште 37 

Божур, Божурова глав. Зба, Божурни до- 
лови 37, Божурово брдо 46, Божу- 
рице 55, Божуревина 77, Подбожур 
46, Божурато 18, Божурна 20, 56, 
Божурња 366, Нова Божурња 23 

Бој, Бој-: Бојни лаз 56, Врх 132; Бојин кук 
95; Бојанска к. 100; В.М. Бојански 
врх 131, Бојански п. 131; Бојанске 
баре 100; Бојишта 2, 33, 37, 56; Бо- 
јиште 18, 32, 34, 38, 39, 42, 55, 57, 62; 
Бојани Врх 116, Бојанић 48, Бојани- 
ћаглав. 104, Бојанка 8, Бојанци 11, 
Бојанчиште 5, 6, Бојарица 61, Боја- 
тинска р. 26, Бојачно 132, Бојев рс 
8, Бојево бр. 34, Бојинац 24, 95, Бо- 
јино бр. 21, 54, Бојић 50, Бојића бр. 
34, Бојићи 44, Бојићска р. 50, Бо- 
јиште 77, 96, 103, Бос. Бојна 100, 
Бојник 115,122, Бојова гл. 39, Бојо- 
ва ч. 26, Бојовац М 27, Бојовина 38, 
Бојовско брдо 34, Бојановица 29, 
Бојоско бр. 22; Бојна: 100, гл. 30, 44 

Болосаве, 46 

Бољевац, 21 

Бор, Борова глав. 38, 39, Боровац 39, 57, 
Борово бр. 38, Борачко јез. 67, Бо- 
рисловица 19, Боричје 70, Борош- 
њица 29, Бороштица 33, Бјелобор 
39, Црнобори 39, Петибор 57 

Босиљ, Босиљево 102, Босиљна 84 

Брада, Брадат 81, Д. Г. Брадина 67, Брада- 
шиб2,Брадићи5д,Оштробрадић106 

Бресничка, р. 27 

Брк, Бркат 81, Брката 87а, Белобрк 86, 
Бјелобрк 89 

Буг, 69 

Буд-, Будево 33, Будим 88,97, Будишин врх 
108, Будна Вас 131, Будисовље 76, 
Будожеља 29, Будожељска р. 29, Бу- 
дош 45а, Планина Будош 45а, Бу- 
дошка пећина 45а 
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Буздован, 94, 97 

Бурдељ, Бурдељ 110; Бурдели 101, Бурде- 
лина 366, Бурделски п. 110, Бурдел- 
ски јарак 110 

Бучум, 19, 44 


Вал / љ, Валаве 136, Валози 31, Валовиће 
33, Валовља 52; Ваљ 86, Ваљево 53в, 
Ваљевац 31, Ваљеница 35 

Вар, Варгов брег 136, Варденик 16, Д. Г. 
Вардуша 74, Варево 31, 32", Вареја 
134, Варина 25, Варна 50, Вареш 31, 
62, Варешка стр. 66, Варешко 63, 
Варешевина 60, Варизе 66, Варине 
39, Заварине 64, Вариша Вас 133, 
Варичак 84, Завараци 84, Колова- 
рице57,Заворови70, Варошница 63 

Вар-, Варјачићи 34, Вараге 64, Варинска 
р. 25, Варина 25 

Варварица, 7 

Варница, 23, 24, 31, Велика Варница 134, 
М. Варница 134, Варнички врх 20, 
Варнички крш 34, Варница Зба 

Вас-, Васијевац 20, Василица 7, Василићи 
55, Васинка 24, Васица 126, Васови- 
ћи 34, Васојевићи 41, 43, ГД. Васиљ 
54, Васиљев врх 34, Васиљевић 48, 
Васиљевићи 536, Васиљево 7, Васи- 
љи 78, Васиљићи 51 

Ведашић, Ведашић 84, 85, Ведашића уко- 
ви 84, Ведашића п. 94 

Ведеж, 108 

Вејселов, бунар 33 

Вел, Вел-: Велаговина 77, Велаковац 69, 
Велан 108, Веле брдо 48, Велебит 
9за, 94, 95",102, В. М. 100, Велебит- 
ски канал 94, 95, 97, 105, 106, Веле- 
битски п. 103; Велев чукар 8, М. В. 
Велевијевац 68, Веленик 133, Веле- 
њак 83, Велење 32, 129, 130, Велета 
45а, Велетина глава 18, Велетово 
55, Велетовски п. 55, Велечево 104, 
Велеуша 66, 67, Велећ 80, Ве-ли- 
град 47, Велиђа 41, Великоња 122, 
Велим 87, 92, Велин бунар 77, Ве- 
линац92,97,Велинец 137, Велинићи 
48, Велинк 127, Велико бр. 103, Ве- 
ЛИНЦИ 132, Велић 87, Велића глав. 

100, Велићи За, Велићи 52, Велић- 
ска р. 40, Велич врх 116", Величани 
79, Величева 16, Велишће 136, Ве- 
ловац 24, Веловић бр. 48, Велуња 
129,Велуће24; Вела; гл. 83, вода 87, 


93; Вели; 1, 7, 9, 48, в. 48, п. 108, 109; 
Вел,-: Вељаја бнр 33, Вељак 98, Ве- 
љаки 108, Вељаница 20, Вељара 80, 
Вељаће 90, Вељача 67, Вељин п. 41, 
Вељин рид 23, Вељо брдо 9, Вељо- 
вац М 27, Вељска дол. 123, Вељув 
89, Вељун 98, 99, 101, ГД. Вељун 
105, Вељуси 7, Вељушница 35; Ве- 
ла: 80, гл. 14, 47', глава 52, главица 
43, гомила 45, гора 44, 47, 73, Гора 
73, жабља 47, рудина 47, Тројица 
47, страна 14; Веље: брдо 35, поље 
47; Вељи: брег 47, бријег 43, врач 
22, врх 10, 30", 32, 41, 47, 48, 79, 80, 
гарач 45а, До 43, до 45, Ивани 43, 
Луг 56, ум 43 

Велес / Велеш / Вележ, Вележ 30, 53а, 61, 
77, В.М. 77, шума 69; Под Вележ 
53а, Велештица 30, Велештица р. 
30, Велешићи 65; Велес 12, 29, 105, 
Велесово 126, Велестово 1, 45а; Ве- 
леш: Велеш 44, 51, 91, Велешки: 
вошлаг 103, дол 10, |, п. 62; Ве- 
лешка р. 103, Д. Г. Велешња 103, 
Велешковец 136; Велеште 1, Веле- 
шца 74; Велиш 74. У Бугарској: Ве- 
лешани П, Велкошцецљ 11 

Велик, Велика: 40, вода 107, глава 82, 
главица 45, гл. 39, Гомила 78, Ка- 
пела 105; Велики: Врх 131, врх 31, 
33, 80, 94, 129, до 39, крш 31, п. 22; 
Велико: било99,брдоб, 31, 101, 102, 
бр. 24, 30, 33, 536, 53в, 60, 66, 80,105 

Вепар,64,80“, Вепраје 91, Вепријак81, Ве- 
прина 108, Вепровица 46 

Вера, Верје 125, Вернек 127, Веруша 43 

Вериге, Веригова бара 28 

Вјеће , Брдо 48 

Вешала, 103 

Вештица, Вештице 89, Вјештице 89" Вје- 
штичина: Глав. 89, гора 88; Вестац 
87а. У Бугарској: Вештица ТУ 

Вид, 78, ВМ. Завид 105, Видал, 107, Виде- 
ти 109, Видеча 57, Видлич 17, Вид- 
личко крајиште 17, Видно 72, Видо- 
ва пећ. 100, Видовац 97, Видоње 78, 
80"; Вида 29, 58, Видача бр. 56, Ви- 
дилица 87, Видина лаза 102, Видине 
102; Видан 538; Видна 133, Видна р. 
16; Видак-: Видак 69, Видаков кук 
95, Видакова превоја 29, Видаковић 
65, Видаковић гл. 93, Видаковићи 
58", Видакуше 84, Видаци 83; Ви- 
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ден-: Виденова Дувка 19; Виденски 
хриб 118-119; Видеж: Видеж 37, 71, 
76,120,133, Завидеж 37; Видем: 111, 
113,114,116',117,118-119",127,131, 
134, ВМ. Видем 116 ; Видим: 14, 16; 
Видина: гл. 25, 30, греда 105, капа 
68, стена 25; Видов: врх 48, поток 
45; Видович 133, Видовски гвозд 68, 
Крапински Видовец 135, Петровски 
Видовец 135; Видова: В.М. 68, гора 
56", Видовача 87, 87а, В.М. Видова- 
ча 96 Видовача 22, Видовица 132, 
Видовска 100. .Д.Г.Видовска 100; Ви- 
дово: 31, бр. 54, поље 74; Под Видо- 
вом 68; Видуш [, Видуша 62, 72, 
75,Видушед,Видушко поље 72; Ви- 
дешбб, 131; Видоши 83, 85', 111, Ви- 
дошић 56, Видошевка 58, Видошћи- 
ца 137; Видашић 111, 112; Вид-: Ви- 
дибор 15, Видик 29, Видић 93, Види- 
ћи 32, Зба, Видички 135, 136, Видо- 
баре 57, Видобрњак 137, Видовац 
66, Завидовац 64, Видовић 134, Ви- 
довићи 48, 54", 64, 65, 78, 85, 89, 93, 
112, Завидовићи 61, Видојевица пл. 
22, Видојевачки к. 22, Видонице 65, 
65, Видољут 74, Видорија 103, Ви- 
дотина 65, Видоштак 74, ГД. Ви- 
дук 93, Видулини 83; Св. Вид: 48, 78, 
81, 87', 91, 95, 96, 98, 105, ИЗ, 118- 
119,131,132",133,134,135,136,137'", 
Михољице 106, Добрињски 106; Се- 
вид 90, Г. Севид 90; Шт. Вид 116, 
120,125, 127,128, 129", 130", 131; Св. 
Видо 111: Сутвид 82, 83; Видова го- 
ра [|Св. Вид -778м]. У Бугарској: Ви- 
дин Г, 1, Ш, ГМ, Видино |, Видилица 1, 
Видим Г, В. Видим ], Р. Видима 1, Мах. 
Видимска 1, Г. Видимђ 1, Виданово 1, 
Виденица 1 

Видарички, п. М 27, 366 

Видра, Видр до 45, Видра 72, 75, Видре 38, 
Видрњак 33, Видрене груде 68, Ви- 
дрењак 32, Видрован 45, Видријак 
47, Видрово 366, Видрос хриб М117 

Вија, вода 17, Вијегор 22 

Вила, 43, 45, 92: Виде 101, 103, Вилшљи 95, 
Вилар п. 87, Виле воде 25, Вилени- 
ца 62, Вилинска шпица 136, Вилен- 
ски врх Оза, 94, Виловрх 98, Вилин 
до 77, Вилина дол. 83, Вилино коло 
22, 39, 43, 536, Вилијо коло 41, Ви- 
лин чаир 68, Вилина пл. 68, Вилна 
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главица 86, Вилина јама 44, Вилин- 
ска јама 112, Јама Виленица 120, 
Вилин Кланац 89, Вилин Криж 100, 
Вилна пећ. 132, Вилина пећина 46, 
70, Вилина стена 26, Вилска стена 
107, Вилињи кук 95, Вилића гај 69, 
Виличка коса 64; Виља 25, Вшљеко- 
ло 10, 16, Виље коло 24, 32, Вшљо- 
колска дол. 16, Виљекоштица 16, 
Виљи п. 25, Виљушева осова 46; 
Вилењак 37, 62, 73, 77, В. Вилењак 
48,49, М,В. Вилењак 49, Завилењак 
49, Вилењача 82; Вил-: Вилаја 90, 
Вилајица 90, Виланци 135, Виласи 
95, Вилац 43, Виленица 43, Вилети- 
нац 136, Вилин 47, Вилинац 53а, 72, 
75, М. Вилинац 68, В. Вилинац 68; 
Вилине 57, Вилич 64, Вилишта 70, 
Виловица 53За, Вилово 28, Виловци 
77, Вилогорци 75, Вилошица 72, 75, 
Вилусе 46, Вилуси 104, Вилушки в. 
104, Вилушка Рустина 104; Виљак 
13, 25, 38, Виљан 107, Виљац 90, Ви- 
љињак 45а, Виљошница 34, Виљуј 
Зба; Вил-ић: Вилајновић 12, Вила- 
новићи 25, Вилић 65, Вилићи 38, 
Вилићи 39, 61. У Бугарској: Вилла 
ЈМ, Вило 1М, Виленова мах. ТУ, Вилин- 
град ТУ, Вилитђ 1У 


Вис/ Висок, Вис 66, Висиоц 34, Висока 


глав. УЗа, Висока гл. 100, Високо 
брдо 6, Височица 17, 67, Височица 
р. 17, Високове стр. 66, Висин 67, 
Висовац 95, Високо брдо 26, Височ- 
ник 73, Височица 95, Висец 136, Ви- 
шковец 122 


Вит, Витаково 31, Витош 26, 28, 32, 67, 79, 
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80, Витоша 26, Витошево 107, Ви- 
тошка р. 26, Витуш 30", Витуша 83; 
Витожић 57; Вит-: Вита гл. 78, Вита 
бара 37, Вита коса 61, 62, Вита кру- 
шка 20; Витал 98, Виталиште 25, 
Зба, Завитаље 60", Г.Д. Витаљевићи 
536,Витаљина78, Витањба4, Витањ- 
ска Бајта 130, Витање 130; Витано- 
вац 19, 24, 28, 37, Витановачки друм 
23, Витанове њиве 25, Витановци 
137; Витао 70, В. Витао 70; Витан- 
ска м. 8, Витанско поље 12, Витан- 
ци 12, Витањ 59, 60, Витасов мл. 
102, Витасовићи 45а, 103; Витача 
23, Витачево 5, 6; Витез 64, Подви- 
тез 64; Витињска станина 84, Ви- 


терник 95, Витешинац 136, Витина 
6, 78, Витићи 54, Виткин дел 19, Ви- 
тковац 27, 38, 102, Витковине 77, 
Витковићи 52, 57, Витково 24, Вит- 
ковци 59, Д. Витковци 59; В. Витла- 
ци 61, Витленица 68, 69, Витлица 
60, Витлиште 28, Витлић 14,51, Вит- 
љаново бр. 39, Витљика 35, Витми- 
ровац 56, Витна Вас 113, 132, Витна 
бара 70, Витница 52, Битов До 47, 
Витовец 131, Витолине 48, Витлови 
50, 70, Вито 53а, 67, Витобоља 67, 
Витовље 121, Витовски врх 121, 
Витовче 120, Витоглав 48, Витоли- 
ште 5, Витолишки рид 5, Витолиш- 
ка р. 5, Витоње 74, Витоњин крш 
40, 41, Витоц 63, Витревице 69, Ви- 
трењак 90, В. М. Витреуша 69"; Ви- 
туље 63, Витуњ 102, Витуњчица 
102; Св. Вит 81, Св. Вито 81. У Бу- 
гарској: Витболф 1, Витболђљ 1, Витово 
1, Витош 1, Р. Витошска 1, Витаново 1, 
Витанска мах. 1, Витановци 1, Вит 1", 
Черни видђ 1 , Клд. Черни Видљ 1, Ви- 
тевци 1, ВитБовци 1 


Вис / Виши, Вишевац 45а, Вишевине 56, 


Вишевско брдо 1, Вишевце 15, Ви- 
шеград 56, Вишешник 56, Вишичек 
116, Вишки Перичник 123, Вишна 
10, Вишнички кук 49; Вишало 6, 
Вишња Гора 118-119, Вишње 116, 
Вишњевац 27, Вишњевик 62, Ви- 
шњевица 107, Вишњево 40, Вишњи 
1, Вишњица 80 


Влк / Волк, Влков дол 3, Влкча 366, Влко- 


вија 17, Влковијски к. 17, Влковица 
18, Влчје 17; Волковија 9, Мишки 
Волки 120; Волча 124, Волчански 
Рути 122, Волче 10, 122, Волчи рид 
8, Волчије бр. 8, Волчица 10, Вол- 
чићи 121; Волчја Драга 121, 120, 
Волчја горица 117, Волчја Јама 116, 
127, 131, Волчја Вас 133, Волчја ја- 
ма 131, Волчјак 6, Волчје 113, 118- 
119, Волчје јаме 122, Волчје бр. 122, 
Волчје Њиве 115; Волчји Вртец 
118-119, Волчји врх 118-119, Волчји 
Град 120, Волчји Поток 127, Волч- 
кова Вас 112, Волчо поле 7 


Владика, Владикина плоча 17 
Влај / Влах / Влас, Влашић-: Влашић 32, 


Велики Влашић 51, Влашић Брдо 
112, Влашић пл. 51, У. Влашић 95, 


Влашића Стан 84, Влашићи 65, 91, 
95,101, 108, Влашићанско поље 95, 
Влашица 32; Влас-: Влас 30, В. Влас 
32, Големи Влас 6, М. Власав 22, 
Власан 35, Власача 68, Власаче 73, 
Власеница 54, Власенице 65, Власе- 
ње 56, Власина 5За, Власиње 52, 87, 
Власића глав. 8/, Власов град 5, 
Власове 6, 22, 34, Д. Г. Власове 32, 
Власовска р. 22, Власуља 70; Г. Д. 
Влашани 84, Влашево 37, Влашич- 
ко Село 11, Влашковина 38, Вла- 
шково 65, Влашчанско брдо 95; 
Влашки: врх 33, 98, 111, гај 113, 
град 94, гроб 34, дел 20, до 74, дол 
16, 19, п. 20, 24; Влашка: 72, 75, 90, 
вода 37, гл. 29, дубрава 20, капа 20, 
21, к. 66, пећ. 105, пл. 18, пољана 19, 
продо 45, р. 19, 31, раван 25, 69; 
Влашко Поље 21, 24, 42", Влашко 
Село 2, 21; Влашке: Влашке воде 
56, Влашке колибе 5, Влашке њиве 
52; Валакоње 21; Влаовац 32, 34; 
Влах 67, Стари Влах 34, Влахина 
67", Влахиња 33, 57, 65, Влахово 19, 
Влахово бр. 56, Влахово поље 39, 
Влахоље 66, Влахчане 13; Власт: 
Властица 73; Влај: Мали Влај 1, 
Влајчићи 65; Влајина: В. Влајина 
69, 84: Влајиња 72; Влајна 25, 26, 
Влајница 9 


Воден, Водени дол 118-119, Водени кук 


67, Г. Д. Водичево 103, Водични врх 
123; Водењак 82, 83, 98, 117, Врез- 
нов водњак 117, Лаушев водњак 
Ш, Водник 125, Водњакова Коча 
123. У Бугарској: Воденђ 111, Долни 
Водено ТМ, Гол. Воденђ ТУ, М. Воденђ 
ТУ, Мали Воденђ ТУ 


Водуш, ВодошекШ; Водушек 130 
Вој, Војаковац 137; Војевићи 79; Војинов 


дол 16; Војиновац 366, Војићи 536, 
Војишница 101, Војиште 42; Војке 
69, Војковиће 31, Војкуша 74; В,М. 
Војне 76, Војник 45', 130, Војнило- 
вићиз3о, Војничка вода 22, Војнић 87, 
101, Војнић Брег 135, Војниће 31, 
Војница 12, Војници 18, Војнов пут 
19, Војнова ч. 15, Војновац 44, Вој- 
новец!36, 137, Војновићи 37, Војно- 
вица 31, Војноге 37; Војска њива 74 


Во / Вол / Волос / Вољ, Волујак: 37, 42, 60, 


64, 67, 68, 69, 70', 74, 75, 76, 80, 56, 


РЕГИСТАР СВИХ ТОПОНИМА НА МАПАМА 





87, 87а; Волујац 43, 50, 71, 73, Волу- 
јача 74, 76, Волујачка р. 50, Волуји- 
ца 47, Волујчица 69; Волује око 46; 
Волујник 40; Волос: Волоско 108, 
Волосмон 47. Вол-: Волавица 112, 
Волавље 127; Волар 128, Воларија 
120, Воларићи 78, Воларица 94, 96, 
Воларовићев стан 92, Воларске со- 
лине 78, Волаши 104, Волетина гм. 
74; Воли долац 69, Волин долац 48, 
Волино 1, Волиња 103", Коса Воли- 
њска 103, Волињски Јарак 103, Вол- 
ничка печ 128, Волниште 9, Воло- 
вица 130, Воловјек 128, Воловник 
114, Подволовљек 128, Воловска 
плањица 130, Воловчек 129, Волог 
129, Волоровина 83, Волуншек 129, 
Зг. Шп. Волуш 131, Волушка гора 
131; Вловска вода 39; Володер 27, 
38, 57, 77, 87, Володерача 67, Воло- 
дери 86; Вољ-: Довоља 39, Вољавац 
69, Вољавец 137, Вољавча М 27, 
Зба, Вољака 124, Вољари 25, 69, Во- 
љача 57, Вољачић 108, Вољачка 
глав. 78, Вољашчица 124; Вољевци 
52, Вољеница 66; Вољице 69, Г. Д. 
Вољице 71, Вољице п. 69; Вољуши- 
це 86. Хотавље 124 


Врабац, 67, 112, Врабци 63, Врабче 120, 


Врабчик 8; Врапска глав. 28, Врап- 
ска р. 34, Врпско 5, Врапци 34; Вра- 
пче 65, Врапчева глав. 102, Врапче- 
ва пећ. 131, Врапчево бр. 102, Врап- 
чићи 77 


Враг/Вража, Враг-: Врагашев Мост 100; 


Враговац 25, Врагодо 43, 44, Враго- 
лија 31, 57, Враготурци 15, Враго- 
чанска р. 5За; Враж-: Вражале 13; 
Вражегрмци 45а; Вражја воденица 
10, Вражја гл. 19, Вражја клисура 
15, Вражја Печ 132, Вражја ч. 1, 
Вражје јез. 39, Вражје корито 137, 
Вражји витли 88, Вражји вртец 118- 
119,Вражји камен 15; Вражија гла- 
ва 17, Вражија к. 64; Вражић 57, 
10, ДГ. Вражићиба4, Вражовци 57, 
Вражогрнце 14, Вражогрнци 25, 
Вражски долац 90; Враштица 73. У 
Бугарској: Вража глава ТУ, Г. Вражђа 
глава ТУ, Вражи дупки ТУ", Вражарска 
пл. ТУ, Г. Вража гл. Враждебна мах. 
1, Вражалци ТУ, Враждебна ТУ, Мах. 
Втаголомница ТУ 
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Вран / Вран,, Вран-: Вран 67, 83, В. М. 
Вран 84, Вран баба 84, 86, Вран 
Дол 19, Вран планина 84, Вран По- 
ток 57; Врана 64, 92, 107, Врана 
вода 4; Вранац 78, 79, 81; Враначка 
лРут 45а, Вранашница 19, Враневи- 
на дол. 97; Вранеш 65, Вранеше 28, 
Вранеши 38, Вранешићи 110, Вра- 
нешка вода 28; Враник 57, 94, Вра- 
нин бријег 35, Вранина 81, В. Вра- 
нина 95, Вранина дубрава 78, Рт 
Вранина 81, Вранине 81, Враните- 
гови 37, Враница 56, 61, Враница 
пл. 69, Добрушка Враница 69, Вра- 
нице 14, Вранић 68, 79, 84, ПО, Вра- 
нићи 57, 109; Враниште 1, 19; Вран- 
ке 127, Вранковец 135, Вранковина 
68; Вранова глав. 44, Вранова глава 
103, Вранова к. 61, Врановац 366, 
51, 52, 59", 100, В.М Врановац 88, 
Врановача 50, 62, Врановина 31, 35, 
536, 56, 57, 66", 104, В. М. Вранови- 
на 100, Врановине 62, Врановић 59, 
82, Врановићи 48", 62, 111, Вранови- 
ца 29, 66, 84, Врановрат 91, Вранов- 
ска гл. 100, Врановска Јама 46, Вра- 
новци 32, Д. Врановци 12, Враног- 
рак 57, Вранограци 43, Вранограч 
100, Вранограчка гл. 100, Вранодук 
88, Вранозуб 64, Вранотиће 33; 
Вранча 137, Вранчиновац 87, Вран- 
чук 61, Враншек 124; Вран.-: Врањ 
43, 56, Вран, До 74, Врања 77, 79, 
105, Врања гл. 41, Врања глава 42, 
Врања Дубрава 72, Врања јама 49, 
Врања пећ. 73, Врања ст. 35, Вра- 
њак 55, 59, 62, 64, 65, 76, 79, 96, 107, 
112, 113, ГД. Врањак 59, Врањак 
Жест. 58, Катун Врањак 42, Врањац 
58, 76, 77, Врањача 29, 37', 51, 57, 
63, 69, 83, 87, ЗЗа, Д. Г. Врањача 
52, 5За, 67, М. В. Врањача 88, Вра- 
њаче 86, Врање брдо 38, Врање 
гнијездо 103, Врање краста 9, Вра- 
њевац 58, 64, Врањевић 71, Врање- 
вићи 77, Врањево 32, Врањево Се- 
ло 80, Врањек 130, Врањеков врх 
130; Врањеш 78, 82, Врањешев врх 
105, Врањеши 83', 104, Г. Врањеши 
82, Врањешино брдо 105, Врање- 
шова Влака 88, Врањештица 42; 
Врањи камени 54, Врањи крш 32, 
Врањи кук 97, Врањикуша 77, Вра- 
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њинац 95, Врањица 29, 90, Врањићи 
90, Врањковача 69, Д. Г. Врањкови- 
на 536, Г. Д. Врањковићи 77, Врањ- 
ковци 62, Врањкук 74, Врањска 50, 
75' Врањска глава 44, Горња Врањ- 
сказо,М. Врањска 50, Врањска стн. 
64,Врањскиврх 45, Врањско Језеро 
92, Врањско точило 68; Врањош 83 

Врљан [бачен], Врљан 29 

Врат, Вратолом 103, Вратоломац 52 

Врач, Вељи врач 22, Врачар 89, Врачаре- 
вићи 25, Врачари 101; Врачевац 31, 
Врачевић 53в, Врачевићи 52, 60, 
Врачевица 56, 72, Врачево 40, Вра- 
чевска р. 31, Врачевце 14, Врачев- 
шница Зба. У Бугарској: Врачанци 
ТУ , Врачовци ТУ, Врачешљ ТУ, Свето 
Врачане ТУ, Световрачане (СвЉтовра- 
чане) ТМ, Св. Врач ТУ", Св. Врачка Би- 
стрица ГМ, Ман. Св. Врач 

Врео, Вреовац 32 

Врон, 10 

Вртолома, Вртоломушка 15 

Врх, Врх: В. 97, 105, Врховски 129, Сло- 
венски 117, В. М. Црвени 107; Вр- 
хови 34, Врховинско поље 99, Врхо- 
вшка Гора 131; Вршак 29, 96", Вр- 
шина за, В. Вршина 94, ВМ. Вр- 
шине 94, Вршић 89, Вршки 105, Вр- 
шковац 112, Вршљак 94, 96, Вршни 
год 6, Вршчић 94, 96, 99, Високи вр- 
шчић 96, Д. Г. Вршци 57 

Вук, Вук, Вуј, Вук: 130, Вукава 96, Вукан- 
ци 136, Вукања 23, Вукањска р. 62, 
Вукинац 91; Вукобраће 53а, Вуков 
в. 72, Вуков врх 98, Вуков До 70, 
Вуков до 75, Вуков Долац 88, Ву- 
ков Лас 31, Вуков под 71, Вуков п. 
101, Вукова гл. 79, 30, Вукова Го- 
рица 102, Вукова к. 105, Вукова ра- 
ван 69, Вукова р. 51, Г. Д. Вуковец 
137, Буковина 68, 69, 76, Буковине 
57, Вуковића брдо 58, Вуковица 25, 
109, М. Вуковље 32, Вуково 59, Ву- 
ково Брдо 38, 60, Вуково бр. 28, 35, 
56, 105, Вуковрат 56, Вукодо 39, 49, 
Вуково поље 67, Вуково Село 113, 
Вуковска р. 4; Вуковце 102, Вуко- 
дерица 41, Вукодлачица 71, Вукодо 
110, Вукодола 70; Вукојевац 26, Ву- 
којевачка р. 26, Д. Г. Вукојевица 
10; Вуколовци 52, Вукорепа 91, 
Вукосија 14, Вукославчина 136, Ву- 


косов до 75, Вукош 73, Вукошинци 
ПО, Вукушић 92, Вукушица 28, 
Вукчевица 50, Вукочине 50, Вук- 
шанске њиве 92, Вукшинец 136; Де- 
ливуки 112; Вуч-: Буча р. 25, Вучај 
104, Вучај р. 104, Вучак 30, 536", 88, 
136, Вучак п. 51,136, Вучаре 33; Ву- 
чевица 37, 57, 92, Вучедабићи 47, 
Вучево 37, 38, Вученица 136, Вуче- 
тин врх 89, Вучетинка 11, Вучети- 
но бр. 35; Бучи до 72, Бучи п. 58, 
Вучинак 10; Вучија 73, 82, В. М. 
Вучија гл. 21, Вучија главица 86, 
Вучија драга 83, Вучијак 37, 58, 96, 
Вучија струга 84; Вучије поље 50, 
94, Вучије селиште 70, Вучији крш 
43, Вучији п. 43, Вучипоље 84; Ву- 
чица 29, А5а, 77", 85, 112,113; Вучин 
ч. 14, Вучинар 17, Вучине 77, Вучић 
366, 45а, Вучић Село 102; Вучја ба- 
ра 71, Вучја гла-вица 77, Вучја глав. 
45, 9За, Вучја гл. 32, 49, 72, 75, 97, 
Вучја гора 69, Вучјак 366, 52, 53в, 
54, 58, 69, 83, 87, 90, 91", 93, Оза, 96', 
98", 99, 100,102,104, 105",112, В. М. 
Вучјак 105; Вучја јама 63, 70, 74, 
Вучја ласта 72, Вучја капа 21, Вучја 
коса 35, Вучја кућа 47, Вучја Локва 
31, Вучја Лука 64, Хан Вучја Лука 
64, 69, Вучја љут 46, Вучјача 76, Ву- 
чја шкуља 106, Вучја узда 68; Вучје 
38, 536, Г. Д. Вучје 44, 45, Вучје бр. 
33, 63, 105, Вучје вртаче 20, Вучје 
главе 105 , Вучје глав. 75, Вучје ја- 
ме 61, 114, Вучје осоје 79, Вучје По- 
ље 27, Вучје рупе 77; Вучји Вир 64, 
Вучји врх за, Вучји До 73, Вучји 
дол 19, 111, Вучји зуб 46, 49, Вучји 
растић 103; Вучјолокванска р. 31; 
Вучкас 25, Вучко 83, Вучкова љут 
67, Вучковица 29", Вучковића к. 27, 
Вучковци 14, Вучковина 85, Вучник 
102, Вучњак 85; Вучпоље 87; Вочје 
44; Вуј-: Вујина драга 84, Вујинова- 
ча 5За, Вујновац 96, 104, Вујовац 45 


Гавран / Гарван, Гарван 4, 5, 8, [', 60, 
96", Гарваница 12, 18; Гавраница 16; 
Гавран вис 59, Гавранов вис 59, Га- 
врануша 87, Гавранова к. 103, Гав- 
ранова стн. 106, Гавранојец 10 

Гад, Гадочеље 41 

Гвозд, 63, Гвоздац 28, Гвоздићи 101 


РЕГИСТАР СВИХ ТОПОНИМА НА МАПАМА 


Глава, 6, 42, 44, Црна 42, Обла 42, 44; 
Главица 21, 51, 29, 84; Главоч 29; 
Рјеглав 37 

Гледица, 34, Глединовац 64 

Глух, Глуваћ 366, Глувач 366, Глувача 67, 
Глушац 54, 80, Глушићско брдо 31, 
Глушци 31, 50", 9За, Глушчев Стан 
9За 

Говедо, Говедари 42, 44, Говедариште 21, 
Говедарник 18, 28, Говедарски вис 
21; Говеђак 35, Говеђа глава 44, 
Говеђа гл. 536, Говеђе брдо 42 

Год, Годача 98, 99, Годечево 536, Годешић 
125; В. М Годињ 82, 83, Годиње 47, 
66, 120, Годишин кам. 105; Годље- 
вача 536, Годљево 536, Годовац 78, 
Г. Д. Годомиље 56 

Горети, Горење 129; Огорева глава 42 

Гојан, Г. Гојарник 5, |Гоједарец |] 

Госпојина, В. Госпојина 76; Госпођин п. 32 
(в. Св. Госпођа); Госпа 82, 83 

Гост, Гост: 85, Гостење 132; Гостеља 54; Го- 
стеч38,Гостече 125, Гостечник 129; 
Гостиљ 59, 80, В. М. Гостил, 60, Го- 
стиља бр. 55, 56, В. Гостиља 56"; Го- 
стинац 83, Гостине 44, Гостино бр- 
до 77, Гостинц 115, Гостинца 127, Го- 
стинчник 129; Гостиња пл. 64, Гос- 
тињац 106; Гостић 67, 68, Гостићи 
60, 92, Славогостићи 73; В.М. Гос- 
тичај 57; Гостовача 99, Гостоваче 96, 
Гостовић 61, Хришћ. Гостовићи 61, 
Мусл. Гостовићи 61, Гостово 105; 
Гостојевићи 45а; Гостун 35, 57; Гос- 
туша 17, Гостуша в. 94; Црногост 77; 
В. М. Даљегошта 536, Г. Д. Чагош- 
та 37, Чагошта пл. 37, Гоштак 538, 
Гоштац 46, Сјерогоште 44; Црного- 
шће 82; Гаштица 98; Гошћа 115, Во- 
гошћа 65, Г. Вогошћа 65, Згошћа 
62, Згошћа (Какањ) 62, Добригошће 
68, Сјерогошће 42, Стугошчићи 62 
(Гошевоз31"),Угошће 67; В. М. Бра- 
тогош 71, Братогошац 79, Велгош- 
ти 1, Јагоштица 56; Гостирадиће 32, 
Гостиражна 11, Гостиражка р. 1 

Го, Голак 20, Голија 32, Голијска р. 34 

Голуб, Голубац 53в“, Голубић 89, За, Го- 
лубићи за, Голубичин п. 21, Голу- 
бичина к. 21 

Граб, Грабовница Зба, Грабовничка р. 25 

Град / Градац, Град 4, 5', 27, 32, 536, 60, 
62, 64, 67, 68, 70, 75, 76, 87, 100, 126; 
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Градац 19, 20, 23, 24, 31, 32", 33, 34, 
35", 41, 42', 44, А5а", 47, 48, 51, 53в, 
54, 56, 57, 59, 61, 62, 63, 64, 65', 
66", 68", 69, 70", 71, 72, 73, 74, 75, 
77, 79-81, 85", 87", 105, 108, ПО, 1117, 
112, ИЗ; В. 85, ДГ. 32, ВМ. 51, 77, 
85; Градец 127, 137; Градина 27, 28, 
31", 32, 33, 366, 41", 44, 45а, 52, 536, 
54, 55, 56", 57, 60, 62, 63, 64, 65, 66', 
67, 68", 69", 71, 72, 73, 74', 75', 78, 
79, 80", 81, 83', 84, 85', 86", 87, 88, 89, 
90, 91, 93, 9За“, 94, 96, 97, 104“, 105, 
108: Градина-: пл. 38, 8.64, 76, 78, 
79, 86, Вел.87, В,М. 64, 76, 86, за, 
М178, Ћоркова 74, Накван 75, Под- 
градина 78, Рт 94; Градине 86, 92; 
Градиште ], 3, 4, 5, 11, 14, 15, 17, 
18, 21", 19, 23, 25, 44, 65, 74, 102, 
10; Градешка пл. 7, Градишки к. 9, 
Градишник 60; М. В. Градишта |; 
Градишће 102, 118-119, 131, 132, На 
Градишћу 107; Градишче 115, 116, 
118-119",120,122, 125, 127", 128,130, 
131, Градишче п. 110. Зг.Сп. Гради- 
шче 133, 134; Град-: Вишеград 75, 
Кула 52, -Камен 53а, Подград 127, 
Развалине Града 101, Сврљиг - Ку- 
ле 20, Стари-град 95, 118-119, 127', 
130, 137, Стари град Бела 136, Са- 
моград 66, 68", 99, Санград 126, Гра- 
дановац 103, Градачац 58, Градачка 
р. 32, Градашница 58, Граденец 116, 
Градељи 91, Градиновац 11, Гра- 
динчица М 27, Градић 19, Градичек 
116, 118-119, Градњак 536, Градо- 
вец 122, Градовље 127, Градска к. 
29, Градчек 118-119, Грачаница 35", 
60, 64", 69, Грачански крш 33, Гра- 
чац 28, 91, 100, 102, Грачина 91, 
Грачић 130, Грачиште 108, 109, 
Грачка к. 32, Грачко к. 34, М. Гра- 
шишће 87а, Гредина 53а, 536 

Грамада, 13 

Грешан, Грешница 11, Грешна гора 132 

Грба, Грбавец 4, Грбак 24, Грбастац 102, 
Грбе 101, Грбетица 17 

Гроб, Дечји 28, Гробник 108 

Гром, Громашица 106, Громела 85, Громе- 
лица 61, Громила 95, Громићи 110, 
Громовине105 

Губии, 88, Губинска драга 88, Губински 
пашњак 88, Гобиновац 99, Губин- 
скојез. 88, (Губно131) 
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Гулијан, 19,Гулијанскапланина 19 
Гуча, 29 


Даб, 10, Дабановић 47, Дабгора 90, Трида- 
бе 13, Дабењ 3, Дабец 5, Дабила 4, 
7, Дабиновац 26", Вучедабићи 47, 
Дабића бр. 538, Дабића бунар 536, 
Дабићи 61, 101, 103, Дабје 2, Даб- 
ниште 6, Дабов врв 4, Дабов дол 5, 
Дабовец 6, 8, Дабовина 38, Дабовић 
12, Дабовића пећ. 71, Дабовићи 45а, 
47, 63; Шест Дабој 3, Дабојча 10, 
Дабоновачки п. 26, Дабор 4, Дабос- 
ка ч. 8, Дабот 4, 5, 8, Дабрица 74, 
Дабче 13, Дабчин п. 17; Да-бар: 76, 
88", 90, 98, 99,Дабар-: Дошен 97, Ра- 
вни 97, Црни 97; Дабарска к. 97, Да- 
барска коса 98, 99, Дабарско поље 
75, Дабрић 98, Дабровница 103 

Дав / Дај / Даш, Дав: Дава 31; Давча 122, 
Давовшек 126, Дајић п. 67, Дајићи 
32, 34, Дајићко бр. 32, Дајицка р. 32, 
Дајичко бр. 34, Дајци 67, Дајчевићи 
М 27, Дајчић 108, Дајша 12, Даш: 
Дашани 106, Богдашићи 71, Даш- 
ник 127, Дашница 24, 74, Дашнички 
п. 30, Дашње 107 (Дапсиће 41, Дап- 
сичка р. 41). У Бугарској: Дабова ТУ, 
Дажбованђ 11, Джбово 11, Джбова 
тлава Ш 

Дагон, Дагонска чесма 67 

Даж, Дажник 45 

Дар, Даруља 38 

Девесиљско, бр 366 

Деверичка, пећина 48 

Девет, 73, дубова 24; Деветак 60, 100, Де- 
ветак пл. 56, Деветачки бунар 56, 
Деветаци 62", 69, 103; Ђеветак 84, 
Деветина 61 

Девич/Ђевич, Девана 18, ГД. Девање 52; 
Девија бајир 13; Девин 118-119, Де- 
вина 133", Девина пл. 64, Девинка 
101, Девиншчина 120, Девица 20, 
54, Девица Марија 132, Девице 128; 
Девич |, У. Девич драга 95, Девич 
Стијене 70, Девичина гл. 79, Девич- 
њак 31, Рт Девиштење 47, (Невјес- 
тина гл 66), Девјак 128; Девље 30, 
Девница 109, 116; Девовићи 32; Де- 
вчићи 95, 98: Г. Д. Девча 23, Дев- 
чанска р. 23, Подевчево 136, Девце 
133, Девчић гл. 97, Девић бр. 100, 
Девићи 32, 60, 100; Дивич 536, В. М. 


Дивич 104; Дијева 64, Дијевчово бр. 
76;Ђевичкам. 39, 70, Ђевички п. 54; 
Дивин 75, Дивина глава 81. У Бу- 
гарској: Девинђ 111, Девино 11, Деви- 
нска река 111, Девна 11, Рђка Девна Ш, 
Гара Девна 11, Двачино 111, Девенци 
Ш, Девотино 111, Девене 11, Девенцвг 
11, Девеницка мог. 11; Дивчовото ТМ, 
Дивчовар. ГМ, Дивчова р. ТУ, Клд. Ди- 
вчово ТУ, Дивоцитђ ТУ, Дивдђдово ТУ 

Девојка, 16, Девојачка: вода 32, глав. 78, 
гомила 78, пећина 40; Девојачке 
стене 67; Девојачки: До 46, крш 22, 
40; Девојкин камен 16; Рт Скочидје- 
војка 47; Девојчица 55; Дјевојачке: 
гр. 49, Дјевојачки: бријег 96, вир 64, 
камен 64; Дјевојачко врело 66 (Дје- 
вор 68); Ђевојачка: гл. 42, глава 44; 
Цурин п. 103, Цурино брдо 109 

Девол, 4 

Девреч, 33, Девречка р. 33 

Дед / Ђед / Дид, Дед 21, 102, Деда Илијина 
мах. 16, Деда Крстинци 16, Дедевци 
29, Деден врх 115, 116; Лучки Де- 
дец 128, Камн. Дедец 128; Дедиње 
366; Дедин бр. 65, Дедин дол 17, Де- 
дина 24, Дедина дол 16, Дедина ч. 
21, Д. Г. Дедина 137, Дединац 102, 
Д. Дединац 22, 24, Дединачка р. 22, 
Дедини врх 133, Дедино 7, Дедино 
бр. Зба, 60, Дединовац 67, 100, Де- 
диново 31, Дединска р. 7, Дединце 
91, Дедичина мах. 16; Дедна гора 
114, Дедни Врх 114, Дедни Дол 118- 
119, Дедник 118-119, Дедно Поље 
123; Дедња Вас ИЗ; Дедов до 70, 
Дедов вир 5, Дедов кук 74, Дедовак 
38, Дедовец 6, Дедовци 71, 72, Дедо- 
ичка р. 3; Дедуше 74; Дедић 58, 83, 
Дедића Село 100, Дедићи 47, 60, 61, 
69, 83, Дедовићи 80, Дедојевићи 56; 
Дјед: Дједак 136, Дејднова мах. 16, 
Дједовац 59, 61, 111, Дједовина 
Зба, Дједово бр. 61; Ђед 33, 70", 71, 
103, Ђедићи 73, Ђедов до 44", Ђедо- 
ва вода 56, Ђедова врба 56, Ђедови- 
ћа вода 57, Ђедово 37, Ђедово поље 
39; Рогођед 44"; Безђеђе 76; Дид 69, 
Диде 45а, Дидова гл 87а, Дидово 62, 
Дидово врило 84; Ђид: В. М. Ђидо- 
вци 87; Дидићи 34, Дидовић 87. У 
Бугарској: Дљдешљ 1, Двдинци Ш, 
Дљдовци Ш1, Деде баир 11 
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Дежева, 31, Дежевска р. 31, 32, Дежница 
5За 

Десетник, 62 

Десило, Десани 57, Десиле 73, Десиловец 
П, Десинић 132, Десинић-Гора 132, 
Десинц 111, Десић 50, Десовине 57; 
Дешево 57, Дешен 127, Дешен, 78, 
Дешеча Вас 116, Дешишки вис 22, 
Дешишевићи 87, Дешиловац 23 

Деспотовица, Зба 

Дете, Каменита дјеца 69, Детишћак 1100, 
Дечја Вас 115, 116, Дечна Села 113; 
Ђетић 68 

Див, Дивји, Дивљи, Див 41, Дивана 120, 
Дивидија 8; Г. Д. Дивјаци 3, Дивје 
јаме 11, Дивји Поток 111: Дивља 
ч. 7, Дивљани долци 82, Дивљаци 
104 Дивље: 13, 26, 64, бр. 53За, косе 
68, 69, Поље 24, поље 24, 5Зв; Диво 
Ленац 95, Дивова вода 61, Дивоје- 
вац 90, Дивојеве главице 80, Диво- 
јовић 90, Дивуље 90, Дивостин 366; 
Дива: Грабовица 68', кобила 2, Сла- 
тина 17; Диво поле 9, Дивосело 96; 
Дивуша 103, Дивушка 105, Голубац 
Дивушки 103; Дивци 538; Дивче 
120; Дијак 100; Дивљак 39, 41, Див- 
љакиње 84, Дивљаковина 71, 72, 75, 
Дивљаковина градина 72, Дивљако- 
вићи 52, Дивљана 19, Дивљаци 35, 
Дивљача 65, Дивљачка 16, Дивљач- 
ке 75, Дивљачки Крај М 27; Дивић 
35, 52, 82, 84, 92, Дивић башта 84, 
Дивића м. 50, Дивићи 83, 86, Дивчи- 
ћи 66. У Бугарској: Дивла ТУ, Дивли 
М 

Диван, 69, Дивна 8, Дивна горица 19 

Добро, Добра 102, Добравка 50, До-бриња 
65, Добропољска р. 66, Доброшић 
22 

Дојка, Дојкиначка р. 17, Дојкино врело 
19, Дојкинци 17 

Дојно, Дојна бара 19, Дојевице 31, Дојно- 
вићи 31 

Доратица, 35 

Драг, Драгања 133, Драгаљин 105, Драга- 
чево 29, Драгобачек 124, Драгов- 
шек 127, Драгодол 1, Драгожел 6, 
Драгољ 67, Драгомило 133, Драгор 
2, Драгочај 67, Драгуч 108, 109, 
Доња Драгуша 23; Драж-брдо 83, 
Дражанин до 66, Дражевиље 79, 
Дражица 97 
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Дракула, Пласе 98, Дракуле 98, Дракули- 
ћи 101, Дракулица 72; Драколов чу- 
кард. УБугарској:Мах. Дракулово ТУ 

Дрво, Дрвеник 43, Дрвеница 75', Дрвенич- 
ка к. 29, Дрвник 26 

Древовска, р. 31 

Дрежница, 15 

Дрен, Дренин кам. 66, Дренов 31, Дренова 
гл. 21, Дреновац 112, Дреновача 93, 
Дренови До 71, Дрење 12 

Дуб, 25, 31, 33, 38, 48, 56', 68, ГД. Дуб 56, 
69, 80, 87а, Добри Дуб 33:; Дуба 79, 
80, М. Дуба 82, Дубаје 43, Дубаче 
57, Дубац 18, 57, 73, ДГ. Дубац 29, 
Дупци 25; Дубје 20; Дубље 32, 50, 
53в, 57, 87а, Дубјо 20; Дубљани 6, 
79; Дубова глав. 47, Г. Дубница 26, 
Девет дубова 24, Дубовац 32", 37, 
62, 72, 75, Дубовец 136, 137, Дубови 
26, 37, Дубови До 48, 49, Дубовица 
77, Дубово 33, Дубово Брдо 62, Ду- 
бовци 25, Дубочица 29, 38, Дубочко 
бр. 31; Дубровник 73 

Дужи, 73 

Дувка, 20, Виденова дувка 19 

Душа / Дух, Душак 47, Душевлака 105, 
Душица 76, 94, Душче 56, Одух 90 


Ћаво, Ђават 2, Ђавато 2, Ђавков крст 5, 
Ђаволов дол 8, Ђаволска пећ. 35, 
Ђаволске греде 44, Ђаволски п. 21, 
Ђавоља варош 22 (в. Худо). У Бу- 
гарској: Даволска р. ТУ, Даволско 
блато ТУ, Даволски зал. ТУ, Ез. ДБаво- 
лско ГМ 

Ђерман / Герман, Ђерман 15, Ђерман пл. 
15, Ђермани 54, Ђерманска р. 515, 
Ђерманска ч. 15. У Бугарској: Гер- 
манљ 1, Гљрмењљђ 1, Германци 1, Герма- 
новци" 1, Германица 1, Джерманљ ] 

Ђорђевица, 14 

Ђура / Ђурђе, Ђурашевац 39, Ђурекина 
гл. 93, Ђурин Поток 100, Ђурина 
гл. 103, Ђурина липа 25; Ђурково 
бр. 45, Ђуров 49, Ђуров камен 5, 
Ђуров трас 5, Н. Ст. Ђуровац 22, 
Ђуровачки п. 28, Ђу-ровића бр. 34, 
Ђурска драга За; Ђурђев врх Уза, 
Ђурђев До 46, 70, Ђурђева гл. 17, 
75, Ђурђева гора 29, Ђурђева црква 
48, 49, Ђурђевац 46, 53а, 100, Ђур- 
ђеви врхови 38, Ђуђевина 44, Ђур- 
ђевића Тара 39, Ђурђевићски по- 
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нор 39, Ђурђевица 33, 33, 37, Ђур- 
ђево бр. 35, 37, 52, 536, 55; Јурина 
жљеба 99, Јурјева драга 99, Јурјева 
коса 98, 99, Јурјевац 101, Јурјевачки 
гај 110, Јурјевец 135, Јурјевица 78; 
Јуришина 105, Јуришина Метла 99, 
Јуровшек 134, (Јуреће бр. 102) 


Еље, 19, Ељенак 57 


Жаба, 3, Мала жаба 80, Жабар 50,Жабаре 
24, Жабари 53в, Жабари бр. 66, Жа- 
бинац 89, Г. Д. Жабица 75, Жабјек 
114, Веља жабља 47, Пожабља 73, 
Жабљак 39, 59, 75, 84, 85", 101, 115; 
Д.ЛГ. Жапско 15, Жапски п. 15, В. 
Жабца 108, Жабче 122 

Жал, Жалец 130 

Жар, Жараковац 50, Жареве 31, Жарево 
25, Жари 32, 35, 42, Жарина 26, Жа- 
рићи 137, Жаркова ч. 19, Жаркови- 
ца 34, 136, Жарови 34, Жаровница 
136, Жарски крш 40, Д. Г. Жарче 32 

Жеравица, Жеравице 63, Жеравичко вре- 
ло 52 

Жадребетина, 55 

Жежинце, 16 

Жена, Женска вода 62, 100, Женсковица 
90, Женчај 133 

Жива, 43, 45, 46, 80, 86, 88; Живан, 37, Жи- 
ванге 67, Живаљево 14, Живаљићи 
33, Живаљевина 56, Живаљевићи 
56, Живаљи 62, Живаљић 87, Жи- 
вац 105, 120, Живашница 67, Жи- 
вењ 107, Живина 62, Живиње 13, 
Живица 29, 98, 99, 105, 107, 110, 
Живка 69, Живово 5, Живовски дол 
5, Живуља 96, 98, 99, Живуша 14, 
67, Живчић 101; Живковача 82; 
Вријанац врело 100; Жива: вода 
104, 105, Гора 131, каменица 56; 
Живан До 31, Живењски пут 107, 
Живичка р. 29, Живички врх 14, 
Живогошће 82, Живско раздоље 
45, Жијево планина 43, 

Живодер, Живодерац 25, Живодере 31 

Жижа, Жижак 52, Жижница 22, Жижци 61 

Жирје, 0. 91 

Житни, Поток 22 

Жичка, р. 28 

Жрвањ, Г. 75, 88; Жрван 76, Жрвањски в. 
75; Жрвнић 88, Жрвница 100, Г. Д. 
Жрвница 100 


Жуњевина, 65 


Забава, р. 536 

Заглавак, 19 

Задушница, 74, Задушнице 53За 

Заклопита, к. 536 

Зао / Зли, Зла гора 47, Зла гр. 48, Зларин 
91, О. Зларин 91, Зле рупе 45, Зле- 
ово 7, Зли дол 3, 18, 19, Зли Осој 2, 
Злобин 107, Зловрх 56, Зловрх пл. 
56, Зло до 39, Злодо 39, 56, 57, Зло- 
дова ш. 137, Злодовце 15, Злокуће 
62, Злудијевхриб 130 

Запис, 25, 29, 31, 32, Зба, Записна ч. 31, 
366, (в. Пишаница) 

Зарвин, камен 20, Зарвина р. 20; Зарево 
32 

Збор, Збориште 55, Зборница 71. (в. Са- 
бор) 

Звезда, 73, Звездице 536; Звијезд 38, Зви- 
језда 56, 96, Звијездина 78; Звизд 
79, Звизда 86, 96, Звизде 69 

Зворник, 52 

Здравац, 67, Здравче 14 

Зелка, 5 

Зец / Зајац, Зекова гл. 42, Зечевица в. 34, 
Зечина гл. 66, Зечићи 64, Зечја гл. 
79, Зечјак 107, Зечје бр. 37, Зечји 
рат 63, Зекановац 29; Зајачник 31, 
Зајачница10,Зајече 107, Зајчак 34, 
Зајчек 129, Зајчи хриб 111, 118-119 

Зивулито,6 

Злато, Злата вода 123 

Змај, Змајан 91, О. Змајан 91, Змајева 
греда 70, Змајева пећ. 39, Змајева 
р. 29, Змајевац 23, 28, 29", 366, 39, 
51, 52", 5За, 57, 58, 59, 60, 61, 66, 70, 
90', Змајевица 52, Змајевка 74, 75, 
Змајево ждријело 48, 49, Змајевска 
вода 23, Змајевски п. 55, Д.ЛГ. Змај- 
не 110, Змајовача 87, Змајселе 132, 
(Смајино бр. 52). У Бугарској: Зме- 
ево ТУ", Змеино ГМ, Змеџево ТУ, Змеи- 
овешљ ЈУ 

Змија, Змијавац 83, 85, Змијавци 83, Зми- 
јан 61, Змијанац 17, 21, 32, 72, 75', 
Змијаначка р. 21, Змијаначке греде 
75,3мијаница 42, Змијање 104, Зми- 
јаре 89, Змијаревићи 78, Змијача 
84; Змијевац 67, Змијевача 92, Зми- 
јевачка драга 85, Змијевачки мост 
83; Змијина гл. 64, Змијина гомила 
83, Змијска гомила 84, Змијинац 43, 
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84, Змијница 76, 77, Змијова дубка 
7, Змијска гомила 69, Змијски крш 
70, Змијски п. 77; Зминац 31, 71, 
Зминица 39, Зминичко јез. 39, Зми- 
н>а гл. 41, Змињак 31, 35, 50, 96, 98, 
103, Змињац 68, 77, 83, Змињевача 
87, Змиорница 6, Змиштак 93"; Зве- 
чарка 31; Гуја 70, Гујаничке ливаде 
35, Гујевац 56, Гујина гл. 56. У Бу- 
гарској: Змилнец ТУ, Г. Змиљанђ 
(Зм ђањђ) ТУ, Змиарска мах. ЈУ 

Зор, Зоренци 111, Зорец 130, Зорић 40, 
Зоркуша М 27, Зоруновац 20 

Зуб, 66, Вучји 49, Миличин 48; Зазубак 75, 
М. Зазубак 72, Зубар 96, Зубаче 82; 
Зубејево 128, Зуберићи 78, Зубети- 
нац 20, Зубићи 67, 77, 135, Озубић 
87, Зубова градина 86, Зубовац 14, 
Зубовићи 37", Зубци 49, Зубчићи 95 

Зуровића, п. 37 


Иван, Ивањска Мира 22, Сутин. (в. Св. 
Иван) 

Ивер, Иверак 53в, Иверак пл. 50, Иверо- 
вац 58 

Игришта, 64, Игриште 26", 30, 66', 68, 82; 
Игришка ч. 26, Игришник 54; Игри- 
шћа 62, Игришће 83, Игришче 62; 
Игар 82, Игарски кланац 79, Игра- 
лиште 58, Игране 82, Г. Игране 82, 
Д. Г. Игри 37 

Игњатовац, 15, Игњатовица 50 

Илија, 75, В. Илија 74, 75, Илијак 27, 56, 
63, 64, Илијаш 65, Илијашевићи 48; 
Илијин: врх 4, 13, 21, 73, гроб 59, 
крсник 69, Таван 99; Илијина: бара 
54, вода 57, Главица 71, гл. 21, 24, 
74, 79, груда 68, 69, кита 49, р. 19, 
страна 45а; Илијино: брдо 43, 46, 47, 
48, 49, 51, 60", 66, 72, 73, 103, бр. 79, 
осоје 73, Поље 80; Илијинска Мала 
15; Илијевци 134, Илинден 13, Или- 
нчићи 32, Илињача 25, Илисија 57, 
Илића глав. 104, Илица 78, Илички 
брег 26; Илинац 23, 68, 3, Илиница 
3, 4, Илинец 1; Илино: 2, 38, В. М. 3, 
21', Г. Д. 57, бр. 73, 80", Брдо 75, бр- 
до 10, 50, 70; Илин крст 14, Илина: 
вода 366, глав. 74, 75, 93, Оза, 95, гл. 
72, 75, гомила 78, греда 98, стр. 57; 
Илинов врв 4; Илинска: планина 3, 
р. 2, 21; Илинци 19, Св. Илија, Са- 
тулија 83 (в. Св. Илија). У Бугарс- 
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МИТОЛОШКЕ МАПЕ 


ко/.. Илица 1, Илински крст 1, Илиџино 
1, Илиица 1, П. Илиински 1, Р. Илиина 
1, Илинске ханове 1, Илинци 1, Илова 
мах 1, Илиндењђ Г, Св. Илиз Г, Св. 
Илш 1, Ман. Св. Илиа 1, Св. Илиз 
мах. 1, Св. Илииски висичини | 

Исток, 1, Д. Г. Исток 1 


Јавор, 34, пл. 54 

Јад, Јадар 51, Јадова 96, Јадовник 35, Јадо- 
вник пл. 35, М. Јадовник 35 

Јагње, Јагнид 69; Јагнић 102, Јагњило 28, 
45, А5а; Јагњедовец 136, Јагњено- 
вац 103, Јањетићи 108, М. Јањило 
99; Јањани 102; Јањац 56, 91, 92; Ја- 
н>чак 105, Јањчарица 85, 95, Н. Јањ- 
че 96, Јанчје 127 

Јазавац, Јазавичев крш 41, Јазвеча јама 
136 

Јаје, Јајинр. 59, Јајинац29, Јајце 129 

Јања, Јања 19, Јањач 73, Јањева 106, Ја- 
њина 57', 67, Јањина пећ. 53За, Јањ- 
ска р. 19; Јанеа 87 

Јанко , врх !11, Јаношка 103 

Јарац, 51, Јарачко бр. 63, Јарићи 89, Ја- 
реч Врх 114, Јаричје било 94; Јарц, 
Јарчак 102, Јарчани 137, 130, Јарче 
Поље 102, Јарчев п. 16, Јарчева 
мах. 16, Јарчева чука 26, Јарчеве 
стране 42, Јарчево Поље 136, Јар- 
чек 131", Јарчије луке 77, Јарчишта 
57, Јарчиште 45, 70, 71, 75, 77, 85, 
88, Јарчишћи 86; Јарчје Брдо 124, 
Јарчји Поток 125; Јарчови 100 

Јар, дол 37, Јара: 40, р. 137, чука 10; Јар- 
дан 52, Јарена 67, Јарик 31, Г. Д. Ја- 
риње 31, Јариште 41, Јариштина 86, 
Јаришће 109, Јарневић Село 11, 
Јарник 66, Јаро вода 3, Јаровице 62, 
Јаровићи 57, Јаровље 54, Јаровце 
120, Јарошани 103, Јаруков рид 8, 
Јаруља 85, Јарушин врх 73, Д. Г. Ја- 
рушице 366, Јарушје 112, Јарше 
127, Зг. Јарше 125. У Бугарској: Ар- 
ловица П, 111, Арловци 1Г, Дрославци 
П, Сарвг Арђ П, Арлово П, Арловски 
етерци П 

Јаребица, 30 

Јасеница, 366 

Јастребац, 8, В. М. Јастребац 23, Јастре- 
бар 29, Јастребарски р. 8, Јастребо- 
вац 15, 32, Јастребове глав. 43 

Јеж, Јежева гл. 71, М.В. Јежевица 21 
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Јеловица, 42 

Јелен, Г. Д. Јелен 11, Јелец град 31, Јеље- 
нак 70, Јеленац 6, 28, В. Јелинак 90, 

Јерчевиш, 9 

Јерес, Јереславец 113, Јерез р. 50, Хереза 
78 

Јован, Јовање5за. (в. Св. Јован) 

Јунак, бр. 37, Јунач 56 

Јунац,Јунчевић 38 


Кабала, 48 

Кабиље, Кабиља глава 42, Кабља гл. 35 

Кална, 19 

Калуђер, 31, 41, 58, 76, 123, Калуђерац 
100, Калуђерец 10, [, Калуђери 64; 
Калуђерица 7, 8, 14, 19, 25, 366, 48; 
Калуђеров пат 3, Калуђерова гл. 
43, Калуђеровац 19, Калуђерово 18, 
Калуђерска глав. 71, Калуђерска к. 
105, Калуђерска локва УЗа, Калу- 
ђерска п. 41, Калуђерска чука 6, 
Калуђерске луке 39, Калуђерски 
гај УЗа, Калуђерски катун 70, 71; 
Калађурђевићи73 

Камен, Крњи Камен 75, Камена гора 134, 
Каменица 5,112, Жива каменица 86 

Кантар(вага),68,Закантаром 68, Ваган 71 

Капа / Капиште, Капа 16, 47", 48, 63, 71, 
79", В. Капа 59, 67, Капе 41, 63, Ка- 
пина 32, 83, Капица 61, 62, Капињак 
78, Капић 34, 64, 71, Копишча (= уг- 
љара) 128. У Бугарској: Капице ЈУ 

Капела, 52, 99, 110, В. Капела 82, М. Капе- 
ла 99, ВМ. Капела 102; Капјела 76 

Караконџула, У Бугарској: Караконджали 
1 ,Караконджаларђ [У 

Карчунец, 3 

Караманов, крш 40 

Кита, М. В. 26 

Клада, 118-119, Кладена гл. 70, В. Кладу- 
ша 100, Кладушка р. 100; Клађе 20 

Клано, бр. 57, Клана, дол 19, до 57; Кла- 
нице 106 

Клепало, ||, 45а, Клепала 25, 30, Клепа 
12, Клепановац 57, Клепатица 19, 
Клепац 91, Клепетуша 95, В. Кле- 
петуша 95 

Клисура , 16' 

Кљун, 39, 59, 63, 69, 79, 80, 84, 103, Кљуна 
20, 25, 26, Кљунац 37, Кљунача 84 

Клуч, 42, Кључни врх 135 

Кобила, 41, 48, 55, 69, 79, 80, 105, 112, 118- 
119; Кобила ш. 64; Дива кобила 2, 


Рт кобила 48; Кобилар 106, Коби- 
лача 78, Кобиле 114, Кобилећа јама 
9За, Кобилец 102; Кобилин дол 9, 
Кобилин присој 10, 1, Кобилина 
глава 45а; Покупски Кобилић 101, 
Кобилићи 52, 57, Кобилица 33, 67, 
100, 112, 122, Под Кобилца 122, Ко- 
билице 89; Кобилна гл. 54, Кобилна 
раван 53а, В. Кобилник 122, Кобил- 
но 134; Кобиловац 39, 60", 72, 75, 
Кобиловача 86, Кобилов крш 71; 
Кобиља 35, Кобиља гл. 27, 35', 60, 
64, 65, 71, 73, 74, 75, 80, 84, 122, Ко- 
биља Глава 65, Кобиљак 58, 90, 
101, 102, М. В. Кобиљак 106, Зако- 
биљак 124, Кобиљача 19, Зба, 45, 
59, 66, 71, Кобиљачко бр. 25; Коби- 
љдо - Касиндо 65, Кобиље 25, В. 
Кобиље 24, 34, 82, 83, 87, 89, 110, 
Кобиљек 116, Кобиљи До 46, Коби- 
љи цурек 118-119, Кобиљина гл. 31, 
Кобиљић 86 (Обилићи 108); Ко- 
биљска р. 24, Кобиљско бр Зба; Ко- 
бел 2, Кобла 122, Коблак 120, Коб- 
ле 3, 133, Коблец 5, Коблевец 9, 
Коблинац 72; Кобинац 68; Скоблић 
Бр. 102 (Кобларски хриб 117, Коб- 
ларји 117) 

Коболи, 120 

Ковач, 10, 78, Ковач бр. 66, Ковач-плани- 
на 85, Ковач пл. 57, Ковача до 71, 
72, 76, Ковачев До 57, Ковачев до 
48, Ковачев пањ 39, Ковачева вода 
103, Ковачева гл. 17, Ковачева пећ. 
76, Ковачева тумба 5, Ковачево бр. 
41, Ковачевац 29, 75, Ковачевец 
118-119, Ковачеви 69, Ковачево 17, 
31, 107, Ковачевска глав. 31, Кова- 
чевска ч. 5, Ковачеци 135; Ковачи 
28, 30", 55, 61, 70, 108, Ковачија 
127, Ковачји Град 102, Ковачићи 
77, Ковачица 33, 57, 70, 137, Подко- 
вачица 38, Ковачице 538, Ковачка 
р. 26; В. М Ковиоц 70, Ковиоци 25, 
М. В. Ковијоница 32, Ковијоц 70 

Коза, 9, Козак 106, Козавин 106, Козамер- 
ник 125, Козан 64, Козар 17, 56, 102, 
Козара 91, 110, Козаре 56, 58, Коза- 
рево 31, Козари 127, Козарине 69, 
Козарски рид 5, Козарска гл. 67; 
Козаревац 104, Козаревина 57, Ко- 
заревица 64, Козаревићи 65, Коза- 
рица 50, 74, 96, Козарица пећ. 48, 
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Козарице 30, Козаришће 94, 108, 
Козаришче 118-119, 121, 122, Ко- 
зарје 118-119, 125; Козарница 4, 5, 
129, Козарник п. 5; Козарска к. 102, 
Козаров кмн. 104, Козарјев Кал 
115, Козачка р. 39, Козачко Поље 
35; Козиброд 103, Козила 67, 69, 99, 
104, Козиле 28, Козило 61, Козин 
хриб 116, Козина 86, 120, В. М. Ко- 
зинац 101, Козинова Мах. 78, Козић 
90, Козица 3, 38, 69, 77, 82, 83, 104, 
Г. Д. Козица 104, 105, Козице 74, 
75, 77, Козичје 131, Козичке стране 
104, Козник 67, 34, 67, Козница 25, 
26, 31, В. М. Козница 79, Козо 69", 
Козомор 35, 53, В.М. Козорог 90; 
Кози: 18, 19; Козја: 19, Зба, 43, вода 
56, 57, гл. 25, 45, 62, 100, грбина 19, 
20, јама 88, 89, печ 128, р. Зба, Раван 
54, стена 31, 34, 59, 66, страна 54; 
Козјан 96, Козјаци 63", Козјача 32, 
65, 81, 95, 101, 110, Рт Козјача 95, 
Козјачија 15; Козјак 2, 3, 4, 9, 10, 
11, 15, 29, 44, 47, 52', 536, 61, 67, 77, 
78, 82, 83, 87, 95, 97, 103, 110, 116, 
118-119, 124, 127, 130, 132, 135, 136, 
В. Козјак 131, Врх Козјак 47, Кар. 
Козјак 5, М. Г. Козјак 5, Зг.Сп. 
Козјак 123, Козјаков кмн. 5; Козја- 
чка р. 5, Козјачки кмн. 5, Козјачки 
п. 33; Козји: врх 70, 118-119, 126, 
градац 75, грич 120, део 25, дол 10, 
16, Г. Д.- Дол 15, камен 2, камик 17, 
као 32, лаз 536, п. 25, поглед 70, рат 
87, рид 56, реп 87, хрбат 50, храбат 
536, хрбет 129", Хриб 127; Врх Коз- 
јић 122; Козјица 131; Козје: 132, бр. 
53а, 68, Долине 49, долине 73, стене 
30, стјене 69, стране 37; Козједол- 
ска р. 15; Козјек 49, 116, 122, 125', 
130; Козник 31, Град Козник 25; 
Козлак 113, Козлац 86, Козлимова- 
ча 39, Козлинац 35, Козлине 101, 
Козлић 78, Козлићи 75, Козлице 90, 
Козличић 538, Козлов враце 68, 
Козлов роб 122, Козлова гл. 56, 
Козлов зденац 11, Козловска к. 
102, Козловац 56, Козлови 62, Ко- 
зловка 93 Козловци 63, Козлодер 
63, Козлук 52, Козлук р. 52; Козаљ 
Врх 102, Козља 105, Козљак 108, 
М. В. Козљен 66; Козница 16; Коз- 
љаци 33 
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Кожа, Кожен До 49, Кожетин 24, 25, Ко- 
жетинска р. 24, Кожна 126, Кожов- 
ска р. 23, Кожовско бр. 23; Кожељ 
35", В. М. Кожељ 130, Кожњар 40, 
Кожља 65, Кожљак 108, 136, Кож- 
ље 13, 31, 136, Кожљек 124; Козељ 
43, Кожухов врх 125 

Кокошка, Кокош 120, Кокошар 26, Коко- 
шине 127, Кокошиње 14, Кокоши- 
њак 35, Кокошињца 123, Кокошица 
102, Кокошји кук 49, Кокошчићи 
62, Кокошић 123; Курји (= кокош- 
ји) грич 117 

Коледо, Календери 103, Г. Д. Коледићи 
64, Коледник 82" 

Колесник, 81,131 

Кољено, 37, Кољешница 32 

Конско, 1, Конарево 28, Конечник 129, 
Коник 366, Конисак 130, Кониче 
33, Коновице 77, Коново 129, 130, 
Конче 7, Коншчан 81 

Коа, 39, 47, 89, 107, 127, 128, 136, 0. Кон> 
95, В. М. Коњ 107, Коњак 99, Коња- 
рић Врх 112, Коњарник 3, 8, 19, 20, 
Коњарници 19, Коњарски клд. 17, 
Коњачки рид 8, Коњбаба 57, Под- 
коше, 89, Коњево 91, Коњик 66, 
Коњикушићи 88, Коњина 77, 129, 
Коњиц 43, 52, 67, Сл. Коњице 130, 
Коњичева Бајта 129, Коњишка го- 
ра 130, Г. Д. Коњшћина 136, Ж. Ст. 
Коњшћина 136; Коњув 536, Коњува 
26, Коњувас тепе 6, Коњувска р. 26, 
Коњуси 24; Коњевићи 52, 63, Коње- 

влаз 44, Коњевод 74, 80, Коњић 51, 
Кончић 23, Коњовићи 64; Коњска 
128, Дубрава 77, ластва 70; Кошско: 
32, 49, 63, 69, 97, 108, 114, 117, 130, 
86, 87, 95, Д. Г. 84, Под 128, Брдо 96, 
брдо 41, 42, 59, бр. 63, 122, врело 29, 
Плић. 106, чатрња 79; Коњскар 124, 
125, Коњскач 88; Коњски: врх 19, 
96, 111, 122, Врх 128, гребен 127, 
дол 13, 128, доци 84, обор 40, осој 
А5а, Поток 32, п. 127, рид 15,16, роб 
126, тер 29, Хриб 11; Коњска: гл. 
35", 58, 60, 89, 98, 110, глава 99, Гла- 
ва 131, глав. 59, Долина 123, пад. 21, 
пл. 123, равен 122, Река 55, р. 30, 41, 
42, смрт 130; Коњске: драге 91, по- 
лице 123, равне 122; Коњско Поље 
55; Д. Ср. Г. Којнаре 13; Конгора 
84; Кончевић, 89; Коњуша Зба, 50, 
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Г. Д. Коњуша 22, Коњушица 51, 
Коњушка р. Зба, Коњушка ч. 26, 
Коњушки п. 24, Коњушко бр. 26, 
Коњушница 45а, 49, 57, 66; Коњ- 
шица 123, Коњшчица 126, 128, 129, 
Сп. Зг. Коњшчица 126 (Париповац 
94) 

Копаоник, 26,„Бан>скиКопаоник 30 

Копиле, Копила 81, Копила брдо 69, Ко- 
пилица 67, 68, Копилов До 46, Ко- 
пиловац 366, Д. Г. Копилови 37, Ко- 
пиловићи 53За, Копшљача 40", 5За 

Копито/ Копитник, Копито 56", Сладојев- 
ско Копито 45а, Копито Петровића 
45а, Копита 7, Копитавац 63, Ко- 
питник 45а, 131. У Бугарској: Ко- 
питникђ ТУ, Копитарци ТУ 

Кошњље, Оштро 26"; Кошљђани 57, 74, Коп- 
љевић 50, Копљевићи 56, 63, 64, 
Копљеновача, Копљишће 11 

Коприва, 5, 120, Г. 100; Копривна 35; Ко- 
привви: врх 107, До 49, до 57; Коп- 
ривник 56, 111, 114, 123, 124, 126, 
128, В. М. Копривник 131; Коприв- 
но 54", 58, 87; Копривњак 30, 84, 98; 
Коприничко брдо П, Копривице 
71, Копривића лука 66, Копривница 
1,26, 30, 31, 62, 69,130,132,135, Ко- 
привничка Ријека 137, Копривнич- 
ка р. 137; Копривци 59 

Кост, Костур 18, 32, 54; Костајник 52", Ко- 
стајница 103; Коштак 87, Кошћак 
9За 

Космач, 12, 128, Космача 22; Космата гл. 
71, 75, 79, Космати врх 21, Космати 
хриб 120, Косматовица 75, Косма- 
туша 72, Космац 86, 123, Космаш 
46; Козмач 49' 

Кот, 117, 118-119', 123, Котшњ 60, Котни- 
ца 120 

Кош, Кошара 5, Кошани 6 

Крава, Краваревицабз,64, КраварскоПпо, 
Кравин дол 8, Кравјек 133; Кравља 
43, Крављак 113, Крављи до 34 

Крагујевац, 366 

Краљ, Краљев п. 41, 42, Краљево 28, Кра- 
љска 29, Краљска р. 32 

Крв, Крвава: кота 105, Печ 118-119, печ 
128; Крваво Поље 67, Крвава рупа 
81, Крвавац 35, 67; Покрвеник 2, 
Крвавица 70, Крвошки Врх 11 

Кремен, 5, 39, 115, Големи 20, Д. Г. 100, 
127, до 37; Кременача 68, Кременац 


20, 366, 68, 74; Кремени До 71, 73, 
Кременик 37, 54, 65, 102, 124, Кре- 
менита: бр. 64, гл. 100; Кременић, 
106, Кременићска пл. 30, Кремени- 
ца 18, 19, 5Зв“, 71, 92, 118-119', Кре- 
менице 77, 92, Кременички п. 37; 
Кремено бр. 75, Кременовац 123, 
Кременштак 31; Кремењ 55, Кре- 
мењак 24, 25, 26, 84, 88, 108, Креме- 
њача 85, 86, 104, 29, 366, 63, Креме- 
њаш 59, Кремењек 116, Кремеш 65, 
Кремиће 30, Кремник 124 
Крес, Кресава гомила 71, 75, Кресија 128, 
Кресни грич 124, Кресник 131, Кре- 
сова тм. 75, Кресовача 69, Кресови- 
ћи 101, Кресовица 136; Крешево 91, 
Крешнице 60, 127, Крешници 59, 
Крешнишке Пољане 127, Крешни- 
шки врх 127; Скресци 60 
Крештање, Крешталица 60 
Крепичевац, 22 
Криви, Криви 21, дабец 6, до 46, 64, 71, 
73", 77, До 49, 70, 72, 76", Дол 83, 
дол 104, дуб 74, Камен 14, 15, Пут 
105, рид 5, 1, р. 6, 15; Криво: Брдо 
51, 124", дол 17, 86, 103, доле 66, др- 
во 10, лисац 93, нос 20; Крива: бара 
37, бука 8, вода 67, глав. 96, 103, 
грана 103, греда 44", драга 99, коса 
25, 29, 366, Река 25, р. 14, 25, 51; 
Криваја: 50, 58, 59, 60, 63, ТОГ, Г. Д. 
35, Ман. 50, п. 23; Криваје 37, 100"; 
Кривајевићи 63, Кривајци 51, Кри- 
вак 25, 94, Кривал коса 61, Кривача 
28, 29, 54, 93, Криваче 54, Кривач- 
ко бр. 29, Кривени 2, Кривеник 12, 
Кривицо 131, Кривња 23, 59, Кри- 
вовњак 51, В.М. Кривоглавци 65, 
Кривел, 68 
Кривци, 9 
Крик, Криков врх 122 
Крила, 66, Крилатица 14 
Крњи, Град 23, До 48, 49, Камен 75, рат 
81; Крња Душа 100, Крњак 101, Кр- 
њача 38, 45, Крњац 68, Крњачки 
тор 58; Крњин 38, М. Крњин 59; Кр- 
њевоб, Крњић 91, Крњице 47, Крн,- 
ци 56; Крнин 12, Крнино 4, ДГ.Кр- 
нино 18, Крница 122, 123, 128, Кр- 
ничкиврх128,Крнчапоље 71; Крња 
јела 28, 33, 37, 44, 46, 52, 64", 67,71 
Крст, 10, 117, 12, 18, 20", 25, 34, 38, 46, 51, 
5За, 536, 55, 56, 60, 61, 63, 64, 73, 96, 
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99,104, Лазарев 45а, Мајни 18, Пав- 
лов 13, Петров 18, Суви 20, Крстац: 
25, 29, 31, 32, 41, 42, 44, 46, 47, 57, 
65, 68, 69", 70, 75', 76, 77, 79, 80; 
Крста 31, 39, Крстатац 20, Кристе 
59, Крстец 4, Крстиц 6; Крстови 9, 
42. 44, 103, 104; Кретина 77, Крети- 
не 86, Крстатица 83, Крсташица 93, 
Крстовиште 76, Крстово бр. 34; 
Крстача 35, 46, 70, 71, Крстаче 30, 
31, 39, 74, 75, 76, 84, 89, Крстаче по- 
ле 366; Крсно: бр. 67, брдо 40; Кр- 
ени ши. 24, Крсно Поље 59; Крсто- 
во брдо 536, Крстати: до 49, 75, 
храст 59; Крстато дрво 22 
Криж , 59, 62, 68, 69, 82, 83, 85, 87а, за, 
123; Крижан врх 132, Крижанци 59, 
Криже 132, Крижева гл. 91, Криже- 
вац 74, Крижевец 130, Крижен врх 
117, Крижи 107, Крижина 91, Кри- 
жић 68, 83, Велики крижић 82, Кри- 
жка 126, Крижна г. 118-119, 124; 
Крижни: брег 120, Врх 115, 133; 
Крижник 128, Крижно древо 137 
Крт, Кртиња 81, Кртињак 26, Кртовић 59, 
ДГ. Кртиње 75 
Крушевац, 24 
Круна, 68, Крунатица к 77 
Крчевине, 62, 137 
Крш, 34, 35, 366, 39, 42, 5За, 64, 88, 89; М. 
Крш 22, 28, 59 Подкрш 72, Кршево 
бр. 79, Кршњатица 104, Кршова 10, 
Кршевица 15, Кршљев мрамор 49 
(Лом пл. 129); Крш-: Бели 38', Вај- 
ски 45а, Велики 31, Врањи 32, Вр- 
гов 70, Вучији 43, Горњи 37, Грача- 
нски 33, Девојачки 22, 40, Жарски 
40, Загуљски 33, Змијски 70, Јаза- 
вичев 41, Караманов 40, Кобилов 
71, Крмаљев 40, Љути 47, Мечкин 
40, Миланов 22, Орљи 29, Оштри 
26', Равни 29, Рогов 42, Савин 35, 
Сеочки 26, Сухи 33, Угљански 33, 
Ујков 40, Црни 42, Чикварљев 45а 
Кугинац, 137 
Куја, Кујава 38, 39, А5а, Кујача 98, Кујева 
гл. 35, Кујенце 130, Кујине дол 275, 
Кујино осоје 79; Куцина гора 41, 42 
(Кутерево 98, Кутеревска коса 98") 
(в. Пас) 
Кук, 37, 38, 48, 66, 67', 68, 70", 75, 79, 80', 
83, 84, 85, 88, 89, 90, 93, 94", 99, 
100, 106, 107, 122, 123; Куки 83, 88, 
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93, Под куком 71, 122, Куковац 78, 
Кукови 66, 95, Куковић 95, Куков- 
ница 126, Кукун 75"; Кук-: вран, 89, 
Цукулин за; -Кук: Бабин- 94, Бије- 
ли- 9За, Бојин- 95, В. 68, 98, 108, 
Врх 75, В. М. 85, Видаков 95, Вили- 
н>И 95, Водени 67, Врањи 97, Врањ 
74, Врло 84, Двоструки 68, Дебели 
94, Дедов 74, Ђукин 89, Замрштен 
95, Катин 70, Кицин 67, 68, Кокош- 
ји 49, Кучи 67, Ладин 67, Липовачки 
77, Лисичји 75, Луков 67, Мечи 75, 
Мијаличин 95, Обли 74, 76, 77, Опа- 
љени 66, Орла 66, Орлов 67, 68, 83, 
95, Орљев 75, 77, Орљов 74, Оштри 
37, 73, 79, Пезени 95, Погорели 66, 
Седећи 70, Сињи 79, Столов 67, 
Троструки 68, Ћужића 84, Цвјетов 
76, Црвени 66, 97, Црни 69, 71", 80, 
Црљени 95, Чабин 71, Шарића 94, 
Шупљи 67, 68, 95; Кука Вас 117, Ку- 
кајски врх 40, Кукино брдо 43, Ку- 
кова шпица 123, Куконос 37 

Кукавица, 15, 30, 32, 67, 71, 84, Кукавице 
31, Д. Г. Кукавице 56; Кукавац 94, 
Кукаве 102, Кукавичин Стан 93 

Кукаља (штап), Кукаљ 75, 91, 93, Кукаље 
40 

Кукла, 17,18, 5За, Кукле 132, Куклаица 10, 
П, Г. Д.Куклица14, Куклиш 7; Кук- 
љајевица4да,Кукљин 24, Кукљић 94, 
Кукељ 94, 116. У Бугарској: Кукла 
ТУ“, Куклињљ ТУ, Г. Куклат ТУ, Кукл- 
енљ1 У ,Кукленци!У, Кљклица ТУ, Кук- 
левскаМах. 1У,Тодориникукли ЈУ, То- 
дороввкукли ТУ,Г. Градишкакукла ТУ 

Кукулица, 16 

Кукуљ, 2, Кукуљаново 107, Кукуљаш 21, 
Кукуљина 48, Кукуљица 90, Куку- 
лиц 25, (Кукољ 9) 

Кула, Кула 19, 29", 32, 33, 34, 63, 64, 66, 
67, 70, 77, 81, 103; В. М. 63, Стара 
95; Кулина 20, 23, 34, 44, 45, 46', 51, 
58, 67, 68, 70, 80, 100, Кулине 76, 
92", Куле 56, 68, 105; Кулин п. 26, 
Кулинац М 27, Кулићи 51, Кулиште 
20,29 

Кум, 125, врх 131; Куманичево 5, 6, Кумац 
59, Кумачац 87а, Кумина к. 59, Ку- 
мичевац 112, 113 

Купа, 81',101,102,111, Купице 108, Купке 
108, Купћина 112, Купчине 105 (Ко- 
па 126) 


292 


Кур-, Кураја 88, Курешево 97, Куриш 102, 
Курјаси врх 17, Курлаја 88 

Курил, 83, Велико курило 19, Куриловац 
106, Курилово 26, 33, Курилово Бр- 
до 22; Г. Д. Курин 105, Курјеки 123, 
Курјец 122; Курји: врх 123, 128, дол 
123; Курељ 89, Куриљ 82; В,М. Ку- 
розеб 39, Курозеб 86, Курезеп 88 

Курјак, 2, 94, Курјаково бр. 21, Курјако- 
вац 51, Курајчка р. 1, Курајца 1, 
Курјастице 49, Курјаци 52, Курјаче 
31, Курјачка к. 58, Курјакуша 58, 
Курјаци 90 

Кус, Кусаја 366, Кусак 20, Кусача 21, Ку- 
сељ 60, Кусјак 366, Кусобрче 6, Ку- 
совац 366, Миокусовићи 48, Кусуци 
57 

Кутлев, крст 14 

Куч-, Кучавица 26, Кучавички п. 26, Кучај 
62, 102, Кучајевица 39, Кучајница 
76,Кучевићи32, Г. Д. Кучевица 102, 
Ср. Кучевица 102, Кучевци 51, Ку- 
чељак 78, Кучетине 86; Кучи 43, 
Кучи кук 67, Кучин 57, 65, Кучин 
врх 107, Кучина коса 89, Кучине 70, 
Кучинић Село 100, Кучикула 52, Ку- 
чино бр 73, Кучићи 62, 73, Кучице 
61, 105, Кучиштине 103, Кучја глав. 
86, Куци 74; Кучничко крајиште 19 

Кучка, Крајина 43, Кучкин кмн. 5, Кучкин 
п. 130, Кучковечки 135 (На кучинах 
106) 


Лаб,26 

Лад, Лада 32, Ладана 38, Ладанци 109, Ла- 
дешић Драга 102; Ладин: 108, Врх 
9За, врх 39, кук 67; Ладова бр. 536, 
Ладовићи 32, Ладово 26, Г. Д. Ладуч 
Из; Ла-двењак 101, Ладвић 106, Ла- 
дислав 137, Ладиславец 136; Ладник 
35. У Бугарској: Ладово 11, Ладевица 
Ш,Ладарево 

Лађ, Г. Д. Лађевац 100, Лађевачка р. М 27, 
Лађевачки п. 27, 29, Лађевачко: по- 
ље 100, Селиште 100; Лађе-вићи 71, 
Лађевци 27, 57, 92; Лађена 82, Лађе- 
ни до 71, Лађеник: 37, 57, р. 54 

Лапатница, 29 

Латков, Д. 16, Латковићи 108, В. Латкови- 
ца 26, Латково 75 

Лато, Латовска Ч. 3, Латовско бачилиште 
3, Латица 64, Латично 70, Латичке 
100". У Вугарско/.-Латевица 111. 


Лаушев, водњак 11 

Лед-, Леденица 20, 25, 66, 69, 104, 120, Ле- 
денице: 67, 70, 96, 105, Г. Д. 48, Ка- 
тол. 58, Мусл. 58, 64; Леденик: 67, 
70, 97, 101, 130, В. М. 95, 117; Леде- 
ћа Вас 112; Ледина 33, Ледине 37, 
74, 124, 132, Лединец 136, Лединић 
97, Ледићи 66; Лединшца 131, 132; 
Ледница 68; У Бугарској: Ледово НТ, 
Леденикђ 11 

Лековита, вода 4 

Лел-, Леласи 83, Лелац 87; Леленица 54, 
Лелетва 64, Лелетин 66, Лелетице 
31, Лелеци 53а; Лелија 37, Лелић 
5За, Лелићи 366, Лелча 17 (Лејача 
66, Калелија 37). У Бугарској: Лели- 
нци 11, Лелинска р. 111, Лелуинци 1, 
Лалево 11 

Лепеш, Лепешина 42 

Лет- / Љет-, Летај 108, Летаја 73; Летевце 
13, Летни врх 7; Летинац 68, 98, Ле- 
тине 29, Лзетинић 59, Летиничка 
коса 98, Летик 33, Летица 25, 30, 
Летице 82, Летичин Доца 90, Лети- 
ште 105; Лете 59, Летка 84, 85; Ле- 
то 46, 87, Летованић 110; Летовани- 
чки: врх 10, бок 110, кључ 110, луг 
110; Летованичко Селишће 110; Ле- 
товчан 132, Летокин град 68; Ле- 
туш 129; Љетавица 74, В. Љетинац 
68, Љетовик 65 

Летница, Летница п. 1, Летнички дел 20; 
Летњица 20; Летенице 126. У Буга- 
рској: Лљтовци 111, Летница 11, Лт- 
ница 11, Летенци 111 

Летовиште, 366, М. 23, М. В. 24, 

Лил-, Лилина врвина 18, 19, Лилини 19, 
Лилиски грич 129 

Липа, 108, 109; Липовац 50 

Лиса, 32, Лисовићи 37 

Лисац, 3, 5, 14, 21, 39, 43, 46, Аза, 57, 63, 
64, 67, 69, 70, 71, 75, 77, 79, 91, 95, 
96', 97, 98,105, планина 39, М. В. 67, 
72, 78, 79, 81, 84, 87, 98, М. 99, Вели- 
ки 99, Голи 39, Ср. 39; Залисец 116, 
122, Подлисац 46, 91, 116, Пусти 46; 
Лисице 78; Лисића врело 83; Лиси- 
чак 102, Лисичина 76, 120, Лисичи- 
не 42, 57, 63, Лисичинка 93, Лиси- 
чић 93, Лисичићи 68, Лисичјак 101, 
Лисичје 127, Лисичњак 66; Лисец 
116, 118-119', 122: Лисица 28; Лиси- 
чев вршак 96, Лисичине глав. Уза, 
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Лисичина Горица 102, Лисичја гл. 
25, 66, 70, Лисичјак 26 (Лијач 73), 
Лисичје бр. 55, Д. Лисичје 13, Лиси- 
чје Јаме 131; Лисичји: врт 130, кук 
75, хриб 11; Лисичка р. 5; Криво- 
лисац 93 

Лис-, Лисача 83, Лисија плоча 46, Лисови- 
ћи 66, Лисца 131", Лишћани бнр. 94, 
Лишчак 111, Лишчана драга 94, Ли- 
шци 63 (Шп. Зг. Лишце 131) 

Лисина, 96, Г. Д. 16, 70, В. М. 99, р. 16; Ли- 

синац 52, Лисине 69, Лисински пре- 

слап 16; Лисшњ 47 

Литија, 127 

Лож-, Ложински врх 117, Ложишће 81 

(Лозински гозд 117) 

Лојанице, 50 

Лотин, до 33, Лотине 103 

Луж-, Лужани 65, Лужички п. 62, Лужница 
18,61,62 

Лудна гл., 16 





Љекова, 73 

Љељен, 37, 66, 67", Г. 66, М. В. 67, бр. 54, 
64, до 71; Љељенак 35, 72, 73; Ље- 
љени врх 39; Љељанина пећ 75, Ље- 
љеница 38, Љељенов врх 45, Љеље- 
нци 76, Љељешница 75, Љељиначки 
п. 71 (Љеле п. 5За) 

Љешница, 34 

Љиљ-, 17, 19; Љиљановац 104; Љиљаче 20, 
Љиљачица 11; Љиљекар 21, Љиљци 
35 

Љуб / Луб, Љубава 24, Љубановићи 102, Г. 
Д. Љубата 16, Љубатовац 59, Љу- 
батовић 61, Љубатовица 19, Љубац 
п. 64, Љубач 89, Љубача 536, Љуба- 
чка врата 95, У. Љубачка вала 95, 
Љубачки залив 95, Љубаш 4, Љу- 
башка чесма 4, Љубашки дол 4, 
Љубела 129", 130, Љубељ 137, Ка- 
пелски Љубељ 137, Љубен: 3, 111, 
Н. Ст. 111, В. Под- 111; Љубенко- 
вац 52, Д. Г. Љубенци 73, Љубењак 
136, Љуберађа 18, Љубеч 83, 90, 
Шп. Зг. Љубечно 133, Љубешница 
102, Г. Ср. Љубешћица 136; Љуби- 
бељ 107, Љубивода 32, Љубин Гроб 
37, Лзубина 65", Љубина планина 
67, 68, Љубинац 92, Љубинковац 87, 
М.В. Љубино 37, Љубинов дол 66, 
Лзубински врх. 104, Лзубинци 25, 
Љубинчић 90, Љубиоча 58, М. Љу- 
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биоча 58, Љубитовци 90, Љубица 
76, Љубиче бр. 52, Љубичевац Зба, 
54, Љубичићи 108, Љубичка р. 59, 
Љубиш 536, Љубишићи 75; |Бубн- 
ив 74, 75, Љубија 129, Љубина 
глав. 80, Љубине 104, Љубинска 
глав. 104, Љубинска планина 104; 
Љубна 61, 83, 103, Љубница 129, 
130, Љубно 126, 128; Љубљан 87, 
Љубљана 95, Љубљани 127, Љуб- 
љански доци 87, Љубљанца 12, 
Љубљеница 74, Љубљине 74; Љу- 
бов бр. 26, Љубовац 73, М. Љубо- 
вац 88, Љубове 69, Љубовина 74, 
Љубовити п. 103, Љубовиђа 53а~, 
Љубовник 74, 92, Љубово 73, 96', 
Љубогошта 64, 64, Љубоје 104, 
Љубојно 64, Љубомир 72, 73, Љубо- 
стиње 90, Љубота 70, Љуботин 47, 
Љуботић 95, Љубошиња 102; Луб- 
става 134; Љубуначка р. 69, Љубу- 
ша 84, Љубуша пл. 84, Љубешевац 
85, Љубушки 78; Љубчен 92, Луб- 
чин 77 

Луб-,Лубињ122,Полубињ 122, Прелубје 2 

Људска, 31 

Љут, Љута 4, 67, 71, Љутача 94, Љутик 
94, Љутићи 39 


Маг/ђ, Маговац 112, Мађика 18, Мађиле 19 
Мајски, Врх 134 

Магарац, Магарево 2,3, Магарице 96" 
Макасе, 37 

Макоше, 73, Макошка: 14, Ђурђева 14, 
Мишина 14, Средња 14, Даљна 14 
(Мекиш 59, Микошиновац 101) 
Макреш, Макреш 14, Макршане 24 

Маљ, Маљевица 78, Маљено 56, Маљњак 
103 

Манастир Св:, Аранђео 20, Атанас 3, Ата- 
насија 12, Богородице 1, 2, 3, 1, 13, 
17, Велуће 24, Влаовац 9, Вољавча 
Зба, Димитрија 4, 12, 19, Дуга 43, 
Дужа 12, Ђорђе 7,19, Ђурђеви Сту- 
пови 41, Жича 28, Зрзе П, Илија 1, 
2, 5, 38, Јован 3, 13, 18, Криваја 50, 
Крупа 9За, Меденац 35, Морача 44, 
Михаило 6, Милешева 35, Милеше- 
вска р. 35, Николе 4, 7, 10, 12 Г. Д. 
Острог 45а, Отац 18, 19, Оца Про- 
хора 15, Петар 2, Петка 1", 2, 17, 
Редовци 9, Руденица 24, Сви Свети 
1, Слепне 1, Спас 1, 3, 4, 6, Суков. 





Ман. Св. Богородице 17, Суковски 
Маа 18, Тресковец 4, Тројице 38, 
Троноша 52 

Манастир, 5, 10, Ман. Стипанчић 87а, Ма- 
настирец 11; Манастирска шума 52; 
Манастирски: брег 137, врх 21, п. 
20; Манастирци 4, 25; Монастириш- 
те 8, 20 

Матер, Материца 8, Матеровец 135 

Мартин-, Мартиница 6, Мартиновце 15, 
Мартиншће 135 

Мартол-, Мартолци 12, Мрталози 118-119 

Мачка, 48, 82, Мачак 32, Мачеврх 91, Ма- 
чек 124: Мачија: гл. 19, к. 103, пл. 
46; Мачи п. 20, Мачипоље 77; Ма- 
чић 83, Мачића бнр. 67, Мачиц 5; 
Мачкин кот 128, 129, Мачкина гла- 
ва 10, 11; Мачји хриб 114, 117, Мач- 
ји Хриб 116; Мачков: бр. 103, врх 
118-119, в. 96, Кмн. 52, 61, Кланац 
78, Стан 92; Мачкова: глав. 103, по- 
љана 96, стена 536; Мачковац 24, 
536', 64, 69", 100, 101, 103, 104; Мач- 
ковачки бр. 25; Мачковец 114, 115, 
116, 118-119, 128, Г. Д. Мачковец 
117, Мачковица 31, (ГД. Мачово 
8); Мачорница 536; (Мачевиште 15) 

Мачуга, М. В. 18 

Мед-, Медак 82, 84, 94, Медаково 59, Ме- 
дар 31, Медасковић 67; Медени до- 
лац 99, Медени кланац 84, Ч. Меде- 
новац 31, Медењак ш. 137; Медин вв. 
9За, Медина к. 27, Мединица Уза, 
Медињак 88, Медић 93; Медиа гл. 
67, Медник 56, 63, 65, М. В. Медник 
56, Медњача 92; Медовац 88, Медо- 
вача 87, Медовине 34, Медојевићи 
63; Мједена гл 74, Мједеник 64", 
Подмједеник 64 (Медов до 63, Ме- 
дов Долац 83, Међане 35) 

Меруља, 39 

Месец, 92 

Метла, 96, 97, 98, 99, 100', 103:; Метлика 
1, 112, Метлић 50, Метлица 96 

Мечка, 16; Мечак 25; Мечевићи 61, Мечи- 
јак 15, Мечит 3, 14, 16, М. Мечит 
16, Мечићи 53в; Мечкарница 2, Ме- 
чкатица 19, Мечке 29, Мечковац 
13, 366, 103, Мечковец 2, (Тетина 
томила 72); Мечкин: дол 9, 12, к. 3, 
5, крш 40, рид 13; Мечкина: вода 12, 
дупка 4, крушка 23; Меча: 76, 92, 
кмн. 62, п. 62; Мечари 109, Мечари- 


ћи 109; Мечева 98, Мечевац 63, Ме- 
ченце 117; Мечи: Дол 20", кук 75; 
Мечија: гора 17, стр. 17; Мечја: гла- 
ва 14, јама 31, рупа 20; Мечји: вис 
21, врх 18, 19, 20, 21, дол 18 

Медвед , 122, 137, М. В. 68, Рт. 80; Медве- 
де 125, Медведија 82, Медведица 
118-119, Медведјак 120, 126, Г. Д. 
Медведје 116, Медведјек 118-119, 
Медведјеков гозд 117, 118-119, Ме- 
дведји гозд 117, Медведник Зба, 
53а, Медведница 131, 132, Медвед- 
њак 126, Медведњача 69, Медве- 
дев: врх 123, Хриб 115; Медведева: 
Драга 112, конта 123; Медведска 
136, Медведце 133; Медвеђа: 24, 82, 
врата 107, Г. Д. 58, М. В. - гл.б7, 
плоча 83, раван 61, 62; Медвеђак 
26", 29, 87, 88, 89, 91, 98, 101, 103, 
105, 106, Медвеђаче 71, 75; Медве- 
ђе: 45а, Село 100; Медвеја: Медвеја 
108, Рт 108; Медвејек 115, 116, 128; 
Медвејак 128, 129, Медвек 120, Ме- 
двешек 131; Медвидовача 94, Мед- 
видовићи 83, Медвидовићи Д. 83; 
Медвиђе 93; Међед: 47, 57; Међе- 
дац 42, Међедача 94, Међеди: 100, 
врело 37, Међедија ч. 68, Међедије 
лазине 84, Међедица 79, Међедња- 
ча 5За, Међедов храст 59, Међедо- 
ва леска 55, Међедовка 102; Међе- 
ђа: Међеђа 37, 57, 67, 73, Међеђа 
гл. 67, 70, Међеђа локва 67; Међе- 
ђак: 56", 68, 70, 98, 99, 101, Утински 
101; Међеђе: 45а, брдо 70; Међеђи: 
врх 43, грич 99, 105 (Медино гувно 
42, Међи до 38) 

Милатовица, 71 

Миш, Миш кук 76, Мишар 50, Мишац 107, 
Мишево 73, Мишељска долина 123, 
Мишељски врх 123, Мишељска Пл. 
123, Миши 85, Мишији хрид 63, Ми- 
шино бр. 111, Мишинци 111; Миш- 
јак 57, О. Мишјак 95, Мишји Дол 
116, 131, Мишопоље 32, Мишји 
хриб 117; Мишковица 105, Мишљак 
81, Мишник 120, Мишки Волки 120, 
Мишони 109; Мишчовец 123 

Мир, Миравец 6, Мирановац 19, Миранов- 
ска Кула 19, Мировска р. 21, Миро- 
веке колибе 21, Мирово 21, Мирош 
5За, Мирска вода 10 

Мислиња, 130, ВМ. 130, Ж. Ст. 130 
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Митра, Митренац 366, Митри 83, Митрна 
усов 37, Митрова стена 5За, Митру- 
ша 78. 

Миховил, Миховил 82 (в. Св.) 

Миџор, 19 

Млад, Зг.Сп. Младатиче 115, Младе 78, 
Младевине 114, Младеж 64, Млади 
врх 124, Младине 113,114,137, Мла- 
дић 110, Младица 111,117, Младице 
65, Младош 62, Младошевац 63, 
Младошевица 59, Младски дел 108; 
Млађе 112, 114, Млађевац 52, Мла- 
ђево5д3в, Млађеви 538, Млађов врх 
32 

Млечно, 8 

Могилец, 10 

Моклиште, 19 

Мокоша, Мокоша 117, Мокошица 73 

Мокреш, 1 

Молитва, 26, 31, 32, 34, 35', Стара 29; Мо- 

литве Зба, 53в, Моличник 128, Мол- 

ник 127, Молничка пл. 128 

Момин, кмн 20, Момина ч. 11, Моменрид 8 

Момче, Д. Г. 43, Момачке стране 43, Мом- 

цељ 17 

Мор / Мар, Моравиња 43, Моравшчак 90, 
Моравшчек 116, Мораково 45а, 
Моране 13, Морански п. 13, Моран- 
ско поље 33, Д. Моранштица 60, Д. 
Г. Морањци 60, Мораљка 366, Мо- 
рач 6, Морача 43, 44, Морачане 
25, Морачице 43, Капа Морачка 44, 
У. Морачна 80, Морачни До 80, 
Морачник 47, Морашница 79; Мо- 
ринац 57, Морино бр. 38, Г. Д. Мо- 
риње 48, Морићи 92, Стоморица 87, 
Моришче 116, Моркан 81; Морн 
129, Оморни до 37, Оморњаш 38; 
Моровача 92, Моровиште 1, Моро- 
веки крш 33; Морче 72, 75; Мору- 
шек 129, Мурен 118-119; Марачићи 
107, Марена 6, Мареново 24, Маре- 
нски вршник 6, Маренско поље 6, 
Маренца 120, Мариница 25, Мари- 
но 13, Марић 87, Марица 1, 2; Ма- 
рос 87, Марцани 109, Марци 101, 
Марчани 108, 109, Марчева мах. 
16, Марчева ч. 16, Марчевци 14", 
Марчинкова чесма 89, Марчинко- 
вац 10, Г. Марчићи 104 (Мерче 
120). У Бугарској: Марена Ш1', Маре- 
во Ш, Марчовци Ш, Маринка Ш, Ма- 
рина Ш, Моралиска мах. 1, Мораска 
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Ш1, Моране 11, Моранц 111, Мурено 111, 
МуреноШш 

Мрак, 122, Мраково 68, Мраковдол 103; 
Мрачај 59, 61, 69, 83, 85, 101, 104, 
М. В. 89, п. 89; Мрачајско бр. 61; 

Мрчајево, 27, Мрчајевци 27, Омрчаница 
84, Мрачање 32; Мрачин 102; Мр- 
чин: клб. 37, пл. 37; Мрачна Села 
132; Мрчелин 90 (Мрацлинска дуб- 
рава 110) 

Морава, 15,16, 3. 24, 27; Моравица 29 

Мочуришка, кукла 17 

Мошница, 34 

Мрав, Мравинци 536, Мравник 90, ГД. 

Мравнице 90, Мрављак 129 

Мралино, 13 

Мратиње, 37, бр 87а; Мартињи врх 124; 

Мратињско: језеро 37, бр. 54; Д. Г. 

Мратинци 54 

Мужи, Мужи 1100, Мужинац 21, Мужине 

73, Мужино 105, Можић 122, Мож- 

јанца 126, Мужице 44, 72, 88 

Мукос, 4, Мали 4; Мукошка р. 4 

Муња, Муњаси 102, Муњац 37", Муњача 

90, Муњићи 32, 64, 75; Мунац 108, 

(Блешче 115) 

Мур-, Муравица 69, Муралија 7, Муре 31, 

Мурина 40, Муровице 31 

Мучи, баба 13, Мучибаба 17 

Муница, 12 

Мусибик, 6 

Мустаћевац, 29 (в. Брк) 

Мушко, Мушковина 35, Мушковци За 








Наочари, 29 

Невест, Невест 90 (в. Девојка), Невеста 16, 
Невести гроб 10, Невестин дол 73 

Небеса, 107 

Нишава, 18, 19 

Нос, 122 

Ноћај, 50 


Обешеник, 61, 71, Обешењак 65, 73, 75, 
107; Обесеница 3, Осуђеник 39; Бе- 
сеничар 125; Бесница: 127", Зг. Сп. 
126; Бешенска глав. 59, Бешиште 5 

Облак, 124, Облаков Врх 122, Облаково 2' 

Овнов, рог 62 

Огањ, Огњановац 112, Огњевац 99, Огње- 
ни камен 117, Огњино присоје 22; 
Огнило 97 

Одољен, 48 

Одра, 97, 110 

Одрено, 14, Одренска р. 14 (Ликодра 51) 
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Ожеговица, 45а 

Озрен, 20", 28, 35, 37, 60, 62, 64, 65", 85, 
кмн. 60, М. 28, ман. 60, планина 35; 
Подозрен 35; Озренска паљика 64; 
Озри 53а, Озрин 105, 106, Озрини- 
ћи 45", Озрна 87, Озрње 62; Озорци 
5За, Зрин 103, Зринчица 103;:Прозор 
69, Прозорчица 69 (Озерковићи 64) 

Олтари, 98 

Олуја, М. 84 

Омилина, вода 60 

Опат, Опатија 108, Опатова гора 112 

Опсена, Обсеница 96', Опсењак 88 

Орао, 46; Оралац 37; Орански врх 19; Оре- 
лот 6; Орла кук 66, Орлака 116, Ор- 
лац 62, Орлача 75, Орле 4, Орлек 
120,Орленик12; Орлид,Орлијакз35, 
Орлика 115, Орлина 66, 70, Орлино 
брдо 43, Орлиња 55, В. М. Орлица: 
12, М. В. 66, 79, Орлице 132; Орлић 
35, 51, 62", 65, Оза, 95, Орлићи 83, 
105%, Орличје 128, Орлишки п. 132, 
Орлишћеб9д; Орлов: долацб9, камен 
3, 4, 15, 20, 23, 54, 57, 9За, круг 91, 
кук 67, 68, 78, 83, 95; Орловац 16, 
18, 20', 24, 25, 28, 30, 32, 34, 35, Зба, 
37, 50, 51, 53в, 56, 62, 64, 65, 67", 68, 
69, 70, 71, 74, 74, 75', 77, 78, 79, 83, 
84, 85", 87, 89, 90, 126, Орловачки п. 
24,Орловикб!1 ,Орловина54,63,Ор- 
ловине 52, 68; Орлова: Бара 57, во- 
да 5, гл. 35, 37, 65, глав. 64, град. 76, 
стн. 64, стијена 64, 84, ш. 100; Орло- 
вача: 35, 37, 52, 54, 64", 65", 69", 77, 
84,91, 92, 95, Велика 35, 85, 86', Под 
37; Орлове: греде 50, стене 84; Ор- 
лови М 27; Орловица: 53а, 538, 76, 
96, м. 16, 28; Орловић 71, 90, 94, Ор- 
ловићи 86; Орлово: 129, бр. 45, 73, 
В. -брдо 21, гнијездо 23, 56, корито 
20, поље 21; Орлосјед 66, 71, Орло 
Сед43;Орловска гл. 35; Орлујак 28, 
29, 33, 35, 39, 52, 72, Орлујача 34, 
Орлујскар.52, Орлушићи 32; Орља: 
17, 19, 30, 39, 74", гл. 74, гомила 74"; 
Орљак: 13, 17, 25, 87, 91, 93, за, 
108, 109, В. М. 90, 95, В. 95, Мали 
13, 14; Орљаки 77, Орљаково 112; 
Орл.ача: 70, В. М. 83, Трт. 94; Ор- 
љачић 95; Орље: 31, бр. 36, В. Д. 
114; Орљев кук 77, 89, Орљи крш 
29, Орљина стијена 56; Оруљак 536 
(Орјак 108, Орје 87, Орујица 39) 


Осења, Осињача 63; Обсеница 94, Осени- 
ца 131", Просењак за, 94 


Пас, Пасак врх 55, Пасек 8, Пасић 86; Па- 
сја: стн. 37, гл. 67, горица 116, равен 
124, стена 55, стина 95; Пасјача 18, 
Пасјачка р. 18, 24; Пасјак: 24, 53а, 
84, Рт 106; Пасје стране 62, Пасјека 
80; Пасји: Вањик 132, Вањк 131, врх 
18, 40, Грабен 133, дел 19, камен 57, 
кланац 95, кукови 97, Поток 31; Па- 
ско брдо 43, Пасковац 52, Пасовец 
120, Запсиће 108, Дапсиће 41, Пси- 
чина 134, Дапсичка р. 41; Псача 14 
(в. Куја) 

Паклен, Паклена 67, 81, Пакленик 63", 64; 
Пакленица: 59, Д. Г. 59, Г. 60, Вели- 
ка 94, 95, М. 95, Трт. М. 94; Паклеш 
дол 21, Паклешки: врх 17, п. 21; Па- 
клештица 17; Паклина пл. 85, Пак- 
лине 70, Паклиште 15, 35, 70, Пак- 
ље 5За (Пакларић 94) 

Паљен, Паљанска Миљацка 64, Паљенка 
94, В. Паљика 66; Опаљенац 107, 
Опаљеник 99, Опаљеница 105, Опа- 
лено бр. 97 (Пале 64") 

Параун, 57, Параунићи 79, Парауница 81. 

Пара-, Парашница 50, Паревица 32, Паре- 
сије 32 

Пардуше, 26, 69, Пардушка: гл. 26, р. 26; 
Пардушки крш 26 

Паруновац, 24 

Паруце, 31 

Парчин, 25, Парчин пивн. 25 

Патерица, 17 

Печ-, Печ 38, Печенице 43; Пеклиште 10 
(Огорелац 102) 

Пепео, Пепелајес 11, Пепелари 61, Пепе- 
ларице 97, Пепеларница 99, 105, 
Пепељарска р. 61, Пепељуша 24 

/ Перен/ Пера, Перин 

Пер-, Пер 78, Перај до 45, Перајица п. 
53в, Пералије 3, Перало 15, Пераси 
108, Перасов јарак 102, Пераст 48, 
Ператовац 88, 104, Перац 56, Пе- 
рач М 27, Перачица 126, Перачка 
раван 65; Перевићи 108, Перен 15, 
Перенићи 108, Перетовци 103; Пе- 
рин: 83, врх 96, 98, дол за, 94, кук 
67; Перина: 14, 52, ливада 22, стра- 
на 98; Перинатица 19, Перинац р. 
25; Перине глав. 75; Перинићи 108, 
Перинка 98; Перинкова Јама 120, 
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Перино: било 105, бр. 536; Перино- 
вац 99, Периновићи 96, 101; Пери- 
па: вода 62, брдо 102, Перић Село 
101, Перићи 47, 101, 102, 104, 135, 
Перичник 118-119, Вишки Перич- 
ник 123; Перја К. 129, Перјани 57; 
Перјасица: 101, Д. 101, Перјасич- 
ка: дубрава 102, коса 102, Перјаси- 
чки Понорац 101; Перко 128, Пер- 
кова Печ 128, Перковец 110, Пер- 
ково 84, Перкуша 78; Перна: 100, 
вода 100, Сува 100, Перне 128, Пер- 
неша 108, Перник 100, Перники 
123, Перница 43, 69, Пернице 131, 
Перново 130; Перов: врх 33, кмн 43, 
п. 51; Перова бајта 54, Перовец 133, 
Перовићи 32', 34, 37, Перовица 366; 
Перово: 64, 118-119', брдо 32, 33, Г. 
Д. 2, Сп. Зг. 127; Перовско: бр. 32, 
Село 110; Пероник 10, Перос 14, 
Переев крш 40; Перотин 39, Перо- 
шева гл. 43, Перца 65, Перуши 88, 
Перушић: 96, 99, Д. Г. 93, Перхова 
Пушта 128, Перчица гл. 71, Перше- 
во 128. (Перденски врх 122). У Бу- 
гарској: Перникљ 1, Перно 1, Перчов- 
ци 1, Периволљ 1, Пердова мах. 1, Пе- 
рушица 1, Г. Пермеу 1 

Периш, 19, 21, Перишина кош. 85; Пери- 
шићи 32, 51, 536, 98, Перишићка 
Мала 51; Перишки потес 29, Пери- 
шче 113, Пршин п. 57 

Перкуни, Врх 131 

Перун, Перун 5, 68, 69, 87, 108, Перунићи 
53в,„Перуничићи 32, 34, Перуни Оза, 
Перунковац 108, 109 

Перуника, В. М. 3, 26, 27, 29, 30, Зба, 52, 
536, Перунике 4, Перунига 7, Перу- 
нићска глава 26. У Бугарској: Перу- 
ника Г 

Перутац, 68 

Перуч, Перуч 108, Језеро Перуча 88, Пе- 
руче 67, Перучина 74, 77, Перучица 
37", Перучићи 108, 109 

Перчин, 46, 52, 56, 65, У. 106; Перчинићи 
108, Перчићи 108 

Перша, 20, Першиновец 136 

Пет, Петаковец 123, Петаше 62, Петница 
29, Петничка р. 29, Петнички врх 
108 

Петао, Певчец 2; Петле 5, Петлец 8, Пет- 
лова гл 19, Петлечка р.8, Петлова 
к. 29; Петловац 13, 19, 24, 25, 29, 
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30, 137, Петловача 50", Петловица 
17, 18, Петлово бојиште 18; Пије- 
вац 27, 57, 66, Пијевчево бр. 39, 
Пјевник 67; Пивац 87, 90 

Петелин, 123, Петелинек 115, 116, 118-119, 
127, 128, Петелинец 111, 125, Пете- 
линов в. 118-119, Петелинчек 133, 
Петелиње 127, Петелињек 133; Пе- 
техи 109, Петехов врх 105, Петехо- 
вац 107, Петешијак 98 

Петерживец, 127 

Петар, Св. Петар 137, Петрачев лаз 118- 
119; Петревац 29, Петревачка р. 29; 
Петрина: 1, 135, Рт 106, стн. 51; Пе- 
трино 1, 2, Петриновац 137, Петри- 
новача 86, Петриновица 90, Петри- 
нчићи 108, 109, Петринци 118-119, 
В. Петрињица 103, Петрићи 51, Пе- 
трича 29, 536, Петричева глав. 96, 
Петриша 56, Петрлаш 17; Петров: 
вис 51, врх 81, 83, 129, крст 18; Пет- 
рова: 31, плоћа 97; Петровац 23, 47, 
58, 86, Петровачки бр. 23, Петров- 
дан 20, Петрово поље 32, Петропо- 
ље М 27; Петрошница 14, Петрц 51, 
Петрчело 118-119; Петрун 130, Пе- 
трунова пећ. 85, Петруша 65. У Бу- 
гарској: Петруново 1, Петричђ 1 , Пет- 
ричђ 1, Петрин пл. 1, Петричка рђка 1, 
Петрешљ 1 

Пештрер, 33, Пештерско Поље 33 

Пилатовица, 26 

Пиле, Пилетина глав. 43, Пилетићи 108,109 

Пир, Пиревиште Оза, Пирево 366, Пире- 
шница 130; Пирин греб 73, Пирица 
67; Пирни До 70, Пирнице 91; В. М. 
Пи-ровац 91, Пирове н>иве 87, ЗгГ. 
Сп. Пирниче 125, Пиршево 128, Пи- 
ршин Брег 113, Д. Г. Пирошица 
113, Пируша 81, Пирчев врх 118- 
119, 128 (Пирхов бр. 132). У Бугар- 
ској: Пирињљ Г, Гара Пиринљ 1, Пири- 
не 1, Пирински чарке 1, Пиришки гер. |, 
Пиринешњљ Г 

Писаница, 52, 57, 100, 122; Писана буква 
85, Писарево дрво 24; Писачуша 96, 
Велика Писница 123, Пишајновица 
127, Пишевица 90, 106, Пишеце 132, 
Пишинца 115, Пишљаница 19, Пи- 
шчево било 105; Крижно древо 137; 
Биљешки врх 77 (в. Запис, Миро) 

Пиштати, Пискавице 56, Пистарац 17, 
Пиштеница 99, Пиштењак 98, Пи- 
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штетак 105, Пиштет 88, Пиштелек 
86, Пиштине 92, Пишчет 83 (Дречји 
Врх 115) 

Пламепице, Прав. 104, Мусл. 104 

Плакаоница, 32 

Погана, 4, гл. 40, јама 112; В. Поганац 137; 
Погане 102; Град Поганек 127; По- 
ганка 107,114 

Поглед, 23, 34", 107, 115,117,127, 133, Гле- 
давац 78, Погледак 75, Погледала 
32, 37, Погледало 37, 53в, 68, 71, 95, 
96, Погледине 66, Погледић 101; 
Виглед 77, Глеђевци 74 

Погребина, 30 

Подзвизд, 80, 100, В. Подзвижд 82, Под- 
звиска 100, Позвиз 35 

Покојиште, Покојиште 67, Покојница 116 

Понор, 21, 86, Понорски в. 94, Понорско 
јез. 98 (Поронац 103) 

Поп, Полина глав. 93; Попов врх 19, 48, 
102, 108, 109, До 71, ливадак 29, сто 
29; Поповача 104, Поповка 98; По- 
пово: бр. 27, Поље 73, поље 11, 79, 
Село 102; Поповскобрдо 33; М. По- 
пина 89, Попова: капа 9За, 94, муда 
89, њива 6, р. 32, Тумба 4, 5,4.5,8,9; 
Поповића брдо 34; Попадија 4, 13' 

Порева гл., 123 

Пореница, 4", Поренце 131; Порин 59, По- 
ришица 84, Порчићи 100 

Породни, 23, М. 17 

Поскурнца, 366 

Потреб, 33, ст. 33 (в. Треб) 

Праведник, 4, Правишево 35 

Праиски врх, 19 

Прванци, Прванци 96, Првановица 30, Пр- 
ваш 45а, Првеница 32, Првине 127, 
Првинци 112; Првић: 91, О. 91; Пер- 
вани 54, Первануша 75 

Пресвета, 12, 9За 

Преображена, 15, Преобра-женска р. 15 

Прерово, 28, Преровица 20 

Преслица, 67 

Причиновић, 50 

Пржити, Пржар 13, Печник 127 

Припорци, Припорци 46. У Бугарскоу. 
Прљпорешљ 1 

Прово, Циста 86, Чапразлије 88; Врх Про- 
ве 98, Провски понор 88, Провић 
80, 92, Провија 96 

Прокљанско, Језеро 91 

Пролом, 22, Проломска пл. 22, Пролом- 
ска р. 22 


Проун, 43 

Прогон, 19 

Прчина гр., 48 

Пролетник, 4 

Псоглава, 43 

Птица, Птич 43, Птичак 43; Птичја: вода 
17, 68, гл. 64; Птичјак 64, Птичје бр. 
115, Птичјек 118-119; Тице 87, Ти- 
цина вода 366; Тичак 53За, 53в, Ти- 
чар 34; Тичарица: 123, В. М. 123; 
Тичево 102; Тичија гл. 65, Д. Тичи- 
чи 62; Тичје: бр. 29, Поље 35 

Пусти, Градец 111, Петер 1 

Пчиња, 13, 15 


Рагодеш, 19 

Рад-,Радава 68, Радаљ 52, В. М. Радал, 52, 
Радаљица 104; Радељево 137, Раде- 
тина 97, В.М. Радешево 107, Д. Г. 
Радешине 68, Радешић 136; Радије- 
вица 5За, Радимља 75; Радна Вас 115, 
130; Радобој 135, Радобоја 68, Радо- 
борница 135, Радобојски Поповац 
135, Радова 57, Радовиња 74, Радови- 
ца 100, 111, 112, Радовна 123, Радов- 
љанска р. 62, Радовље п. 114, Радо- 
во 3, Радогојна 134, Радомље 127, 
Радоња: 107, В. М. 101; Радосова 
103, Радохова Вас 116, Радошевац 
25,Радошевина7 1;Радул>а 114, 115, 
Г. Д. Радуље 114, Радуње 25, 26, Ра- 
духа 128, Радуч 94, Радучица 94 

Рађев, кмн. 51, Рађевине 39, Рађевац 54, 
Рађеново брдо 44, Рађинац 25 

Рајец, 4 

Рагодост, 62 

Рас, 32, Расавац 24, Расади 108, 109, Расе- 
на Главица 45а,, Расина 24, 25, Ра- 
синићи 34, Расино 1, Расписка стра- 
на 137, Расиња 137, Расиња Мала 
137, Расје 12, 25, Расји реп 120, Рас- 
ница 1,18,100,137, Раснице 87, Рас- 
нички п. 366, Расно 33, 35, М. Расно 
38, 39; Расова глав. 80, Расоват 4, 5, 
44, Расовац 73, 79, 80, 91, 100, Расо- 
вача 79, Расовачки оградак 99, Ра- 
соваш 44, Расовец 128, Расови 48, 
Расовићи 64, Расово 4, 5, 69, Расов- 
ски грич 98, Расоја 94, Расоје 69, 88, 
Расопасно 106, Растје 117, Расоха 
69, Расохе 60, Рт Расохе 106, Ра- 
суље 111, Расушац 74. У Бугчрској: 
Расово П, Расови П 
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Раскрсница, 23, 42, 102 

Раст (Храст), Раст 76, Растелица 26, Рас- 
теличка р. 26, Растенов к. 6, Расте- 
новићи 33, Растовац 45", 64, 87, 90, 
101, 102, Вучји растић 103, Растићи 
50, 96, Растова стр. 95, Растовача 
99, Растовик 28, Растовица 3, Рас- 
товка 98, 124, Растовница 22, Расто- 
во 5, 82, 83, Растовци 91; Рашће 100; 


Растеш 10 
Рат, Ратиш 60, Ратје 116, Ратово 8, Рато- 
лина 64 


Раш-, Раша 108, 120, Рашаново бр. 64, Ра- 
шанска р. 33, Рашевац 23, 24, 26, 
Рашевачки п. 22, Рашевићи 538, Ра- 
шевица 16, 22, Рашево 52, Рашељка 
83, 86, 87", 90, 93, Рашељковац за, 
Рашељковачка УЗа, Рашинац 20, 
21", Рашино бр. 104, Рашиновац 38, 
39, 95, Рашински до 33, Рашинци 19, 
Рашић бр. 103, Рашићи 26, Рашица 
118-119', 125", 127; Рашка: 31, 32, 44, 
дол. 40, р. 44, страна 67"; Рашки: 
бриг 84, Врх 114, Козјак 130; Раш- 
ков: До 46, Луг 44; Рашковац 20 Ра- 
шковица 62, Рашља 95, Рашље 96; 
Рашљево: 60, бр. 65; Рашљевска р. 
60, Рашов Киљан 43, Рашовка 28, 
93, Раштањ 131, Раштик 84, Рашти- 
ца 56, Рашћани 137, Рашумовци 67, 
Рашчане 82, 83, Рашчичка р. 29 

Рг,, Ргаје 22, Ргачка пл. 22 

Рес- / Реш-, Ресава 4, Ресавци 14, Ресаљ 
536, Ресина 100, Ресинац 23, Ресник 
18, 366, Ресница 69, 101; Рештово 
1, 112 

Ржаница, Д. 41 

Рибница, 28, 62, 117 

Рђавец, 7 

Риђ-, Риђа локва 67, Риђани 88, Риђевац 
9За, Риђевштица 24, Риђи бријег 77, 
Риђи камен 38, Риђилов до 71, Ри- 
ђинац 20, Риђица 29, 67, Д. Г. Риђи- 
ца 74, Риђице 79, 80, Риђуша 86, Ри- 
ђуше 67 

Рињ, Г. Д. 19, Рињске планине 19 

Рњос, 18, Рњоски п. 18 

Рог, 69, В. М. 71, бр. 75; Роганица 38, Ро- 
гаљ 76, Рогаршћина 136, Рогатац 
33, 38, Рогатец 118-119, 133, Рогати- 
ца 56, 68, 69, Рогатка 61, Рогатница 
133, Рогац 366, 78; Рогач: 54, 63, 
127, 128, М. 128; Рогача 118-119, 
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Рогаче 76, Рогачићи 65, Рогачица 
536", Рогачник 128, Рогашка Слати- 
на 133; Рогиње 31, Рогићи 101; Рог- 
ла 130, Роглић 83, Рогљевић 538; 
Рогови 4, 80, Роговине 33, Роговићи 
109, Рогове 15; Рогожје 57, Рогоз 
17, 18, 21, 62, Рогозна 31", Рогозни- 
ца 87, 90, Рогозно 107, Рогој 66", Ро- 
гојевац 366, Рогосија 52, Роготин 
78, Рогош 64; М. В. Рогујевац 35, 
Рогуљ 90, Рогуља 52, 69, Рогуље 37, 
57, 103, Рогуљи 90, Рогошина 72, 
Рогуше 92, Рогушица 91, Рогушићи 
64; Рози 62; Рогобаре 44, 59, Рого- 
вила 118-119, Роговиле 116, Рогови- 
лец 128, Рогата гомила 74, 75, Рога- 
тачка вода 33, Рогов крш 42, Рого- 
ва гл. 29, Рогођед 44", Рогој ш. 66, 
Рогопек 56, Рогопеч 29, 32, 34, Ро- 
гошича стн. 87; Винорог 31, Жаге 
Рог 111, Кочевски рог 111, 117, Рај- 
хенавски рог 117, Три рога 47; Рош- 
ца; 45а, 66, Г. Д. 87; Рошци 75, 84, 
Рошчевина 62, Рошчић 99, Рошчи- 
ца 136, Рошчица гл. 80 

Рож-, Рожанче 118-119, Рожањ 51, Рожат 
73; Рожац:25,30, В. 72, 75; Ражанац: 
95", В. М. 95; Ражаначко пландиште 
95, Рожанец 111, Ражаница 76; Ро- 
жена 105; Рожичево 102; Рожичен 
Врх 11, Рожманов врх 98, Рожна 
Долина 125; Рожни: Дол 11, Врх 
116,врх128,130; Рожник 120, 125 

Род-, Родаљице 93, Родаљичко поље 93, 
Родине 111, 115, 116, Родиће 31, Ро- 
дићи 68, Родица 122, Родице 127, 
М.В. Родне 133; Родни: Врх 127, 
134, врх 134; Родњик 60 

Рожден, 5, Рожденска р. 5, Роженица но'. 
УБугарској: Рожденђ 11, Рождене 11 

Рос-, Росе 48, Росец 128, Росијевићи 57, 
Росина к. 29, Росино бр. 52, Росица 
23, Росни До 80, Росовача 64, Росо- 
вец 133, Росоки 9, Росомани 57, Ро- 
сомач 17, Росомачки врх 17, Росо- 
појник 11, Росци 69. У Бугарској: 
Росоманђ 11, Роселецђ И, Росеново 11, 
Рошковецљ 11, Росен 11 

Ростуша, 9 

Росуља, Росуља 3, 18, 20, 24, 33, 77; Росу- 
љље 27, 29, 366, 37, 53в, 54, 56, 57, 59, 
60, 63, 64, 65, 67, 68, 69, 71, 96, Росу- 
је 106; Рошуље 77 
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Рош-, Рошар 130, Врх Роше 47, Рошијан 
бр. 21, Рошић 83, Рошићи 100, 108, 
Рошко Поље 86, Рошњача 86", Ро- 
шље 108, Рошулово бр. 89 

Ре, Реин до 17", Рсовци 17, 20, Г. Д. Рсоје- 
вићи 45а 

Ртањ, 21 

Руд-, Руда глав. 34, Рудин 40, Рудина 3, 1, 
19, 42, 51, Рудине 26, 30, 72, Рудника 
20; Рудино: 19, бр. 35; Рудо: брдо 42, 
Поље 44; Рудов кмн. 33, Рудова гл. 
70 

Руђа, глав. 85, стн. 57; Руђане 45а, Руђе 
38, Руђетина гл. 71, Руђи до 73, Ру- 
ђин До 71, 72, Руђина маре 21, Ру- 
ђине 102, Руђино бр. 68, Руђинце 14, 
Руђице 57, 66, Руђо Поље 84 

Ружица, 16 

Руј, 21; Руја: 94, 95", 97, М. 95; Рујак 20, 21, 
Рујан Г, 12, 4, Д. Г. Рујани 88, Рује- 
вац 25, 37, 51, 103, Рујевик 44, Рује- 
вина 29, Рујевица 366, 41, 63; Рујево 
48, 112, В. М. Рујенац 91, Рујица 94, 
105, Рујишки камен 21, Рујишник 
24, Рујишта 41, 68", Рујиште 20, 21, 
31, 41, 42", 56; Рујник: 78, 105, М. В. 
56, М. 105; Рујница: 61", 78', 79", 80, 
М. 78; Подрујница 78, Рујнице 96, 
Рујничак 59, В. М. Рујно 95, Рујно 
бр. 56, Под Рујом 95; Рујанска коса 
95; Рујева: гл. 94, глав. 45а, 52, 57, 
73, Рујевачка коса 53а, Рујички врх 
47; Руен 4, Мали Руен 4, 7. У Бугар- 
ској: Руна П, Руенђ П, Руен П 

Руњава, главица 55, 70, 84, 86, глав. 46", 
68, 77, 9за, гл 67, 68, 75, 79, 80, 84, 
86, 103, В. глав. 88, коса 34; Руња- 
вац 45, 60, 63, 70, 9За; Руњави: гра- 
дац 77, кук 67; Руњавица 61, 91, 93, 
96, 103, 104; Руњаво бр. 37; Руњев 
До 74", Руњева тл. 45, 67, 68, 95, Ру- 
њевац 71, 91, Оза, Руњевача 77, Ру- 
њевица 69, 88, 89, УЗа, 98, Руњево 
брдо 77, Ру-њик 87', Руњићи 90; Ру- 
ница 62 

Рус-, Руса Печ 123, Русањ 57, Русац 29, 
Русин 9, Русиново 8, Русиновско по- 
ље 8, Русић 121, Русићи 89, Рускар- 
јево 110, Руско гробље 61, Рускови- 
це 82, Русманце 26, Русница 132, Ру- 
сов јарак 105, Русовача 90, Русово 
97, Русце 15; Руше 130, Рушевац 
137, Рушевец 102, В. Рушево 105, 


Рушина гл. УЗа, Рушица 105, Руш- 
нати врх 122, Рушковац 102, Рушов 
врх 123, Руштанска 50, Рушчић 87; 
Рустово 48. У Бугарској: Русевци 1, 
Русинци 11, Русенци 11, Русиново 11, Ру- 
сокастро 11, Русица 111, Рушанскамах. 11 

Русалије, 15, Русалијско гробље 13 (Роза- 
лнице 11, 112). У Бугарској: Русал- 
ка Ш, Русаленђ Ш, Русалина Ш, Ру- 
салско 11 


Сабор/Сајам, Сабориште 29, 35, Саборски 
99, Сајмиште 88; Сборне главице 
77, Зборна гл. 77, (Звонцен врх 108) 

Сабља, 536, Сабљача 76, 77, Сабљић 106, 
Сабљићи 83; Саблића к. 101, Сабли- 
Ми 86 

Сава, Савин: бр. 103, крш 35, стол 35; Са- 
вина: вода 41, 42, 44, гл. 100, греда 
44: Савино брдо 46; Савов п. 28; Са- 
вово 29; Саовци 28 (Саватић 53а) 

Сажићи, 38 

"Сакат", Богаљевићи 57, Грбов долац 73; 
Манита: гора 70, пећ. 95; Ћопин врх 
97, Ћопиновац 89, Ћоркова градина 
74; Хромец 133; Чула 73, Зачула 73, 
Чуљава коса 71, Чулино бр. 74, Чу- 
лишић91, Штрбац 112, Штрбина 84. 
У Бугарској: Криванитђ П 

Самар, 4, 16, 21, 23, 29, 31, 33, 366, 58', 89, 
95, 99, В.М. Самар 88, 105', бр. 100, 
Равни 95; Самарак 15, Самаре 104, 
Самаревци 100, Самари 22, 536, 54, 
57, 62, 69, 95, 97, Самарин Бријег 
64, Самарина 29, 36, 103, Самарине 
80, 83, 104; Самарић: 59, 60, 95, Ма- 
ла 58; Самарица Зба , 89, Самарни- 
ца 1, 2, Самарска стијена 105, Са- 
марско бр. 58, Самарџија 5, 6 

Самовила, Самовилец 4, 5, Самовилеца 
12. У Бугарској: Самовила ТУ 

Самодива, У Бугарској: Самовидђ ТУ 

Самоград, 33 

Сватовско, гробље 24, 366, 43 

Св. Ана, 73, 115, 131, 133, Агата 127, Ан- 
дреј 125, Андрија 49, 87, Аранђел 2, 
15, 20, 79, Шт. Андраз (При Веле- 
њу) 129, Анте 83, 87, Антон 130, 
Арен 132, Арнерио 87; Барбара 125, 
130, Беле Воде 129, Блаж 112, Бо- 
городица 15, 24, 95; Ваведење 79, 
Валентин 14, 131, Сутвара 48, Вар- 
вара 73, Сутвара 81; Вид: (в. под 
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Вид)- Михољице 106, Добрињски 
106, Шт. (в. под Вид); Видо 1:; Вит 
81, Вито 81, Вићенат 81, Врач 6, 23, 
Шт. Вишка Гора 122, Врх 115; Гора 
15, 132; Госпа: 79, 83, 87, 87", 96, 
100, Вел. 87, М. 48", 87", Лурдска 87, 
Снижна 87; Госпођа 48; Данијел 
122, Димитар 17, Димитрије 1, 52, 
Донат 133, Думе 87, Дује 87, Дух 
87а, 93, 123, 129, 134, 136; Ђорђе 2, 
23, 39, 47, 48", 79; Ема 132; Иван: 48, 
73, 81, Крстител, 87; Илија 1, 2, 3, 
7, 9, 10, 12', 14, 15, 17, 18, 20', 23, 
47, 48", 49, 65, 73, 76, 77, 82, 83, 86, 
87, 8та, 89, 90, 91', 92", 101, 102, 105, 
109, 12, 112, 136, 137, Ил, 130, 
Шт. Иљ 130; Јаков 79, Јеремија 48, 
Јован: 24, 47, 74, Крстител, 52; Ше- 
нтјанж 131, Јурај 81, 87, 87а, Јуре 
87, 109, Јури 127, Јуриј 82, 83, 131, 
133, Јуро 83; Ката 87, 103, Катарина 
116, Кирил 17, Клара 87, Климент 
87, Константин 12, Криж 79, 83, 
113,118-119,127,131,1327,136,. Крст 
73, Кузма 87; Шентленард 113, Ли- 
берат 80, Ловро 87, Лоренц 95, 132, 
Лука 87; Магдалена 91, 95, 111, 
120, 129, Мар. 96, Мајка Божја 81, 
129, Мајка Божја Дубовецка 136, 
Максим 87, Мара 87, Марија 17, 79, 
87а, 91, 109, 121, 133, Марија Лож- 
но 133, Марјета 117, 133, Маргаре- 
та 103, Марко 81, 87, 96, 105, Мар- 
тин 83, 87, 124, 130, 132, Шмартно 
(Св. Мартин) 127, Шмартин 129, 
Матија 48, Милош 4, Митар 79, Ми- 
хаел 133, Михаиле 80, Михајло 95, 
Шт. Михел 121, Миховил 81, 83, 87; 
Недеља 73, Нежа 130, Никола 1, 4, 
20, 24, 47, 48", 87", Остр. Св. Нико- 
ла 47; Пантелија 79, Пантелије 12, 
Параскева 366; Петар: 48, 80, 81, 
87", 102, 108, 115, 118-119, 121, 1371, 
132, 137, у шуми 109; Петка 4", 8, 13, 
15, 16, 18, 47", 48, 92, 93, 94, 114, 
Прокоп М 27; Размо 1, Родегунда 
129, Розарија 87, Рок 63, 82, 83, 87, 
1, 116, 131', 133, Роко 79, Роман 
23; Сви Свети 87", 92, 102, Сесвечка 
ш. 137, Себастијан 87, Симун 48, 
Спас 1, 2, 12, 48, 82, Спасоје 48, 
Стеван 1, 15, Стефан 116, 126, Сти- 
пе 87, Стјепан 82, 83; Танасије 2, 
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Томаж 120, Тројица 17, 19, 48", 95, 
96, 131", 134, Врх Св. Тројице 127; 
Урбан 132; Фабијан 87, Филип Ја- 
ков 90, Флоријан 133; Хелена 127, 
129; Ципријан 87 

Свар- /Савр-, Свагуше 83, Сварје 126, Г. 
Д. Сварча 23; Саврашчак ИЗ; Свр- 
жаки 111, 112, Савртић 5За, Сврже- 
во ИЗ, Сврашево 43, Сврке 44, Свр- 
коте 38; Сврл,иг: 19, Град - Куле 20; 
Сврљишке планине 19, Сврљишки 
Тимок 19, Сврчуге 48, Свршево 
112; СпарожиНи 73; Д. Г. Шврача 
101, М. Шврача 101. У Бугарској: Г. 
Сворла 111 

Света, гора 7, 77, Светигора 104, Светиња 
366, 102, 103, 131, Светиње 116, 
Светје 125, Свето 120, 122, Свето 
брдо 94, Светоњић 107, Свештица 
29; Свиштица 37 (М. В. Свитавац 
49, Свићало брдо 81, Свечњек 132) 

Светло, Светлановац 29, Светелка 130, 
Светли Дол 131, Светлић 366, Сви- 
јетлица 59, Свећа 79, Свеча 133, 
Свећњак 137 

Свињак, 29, 366, 90, Г. 366, Свињар 84, 
Свињаре 59, Свињаревац 51, Сви- 
њарина 77", Свињарица 93, Свињар- 
ник 18, 20, Свињарница р. 4, Сви- 
њарска р. 21, Свињача 42, Свињаш- 
ница 61, Хриш. Свињашница 61; 
Свиње бр. 28; Свињи врх 19; Сви- 
њица 103; Свињска: глава 4, 26, ко- 
са 536; Свињски: грич 117, до 32; 
Свињушки п. 103, Мусл. Свињшни- 
чка р. 61; Свиница 100", Свинице 79, 
Свиништа 2, 3, Свинишће 87; Сви- 
новица 30, Свински хриб 117, Сви- 
нца 90, Свинци 62, Свинчани 58, 
Свинчине 59, Свинштик 47 

Свирац, 18. У Бугарској: Свирчево ТУ, Сви- 
рково ТУ, Свирачи ТУ, Г. Свирови, Д. 
Свирови 

Сврдао, 54 

Свраке, 65, Сврачак 28, Сврачине 45а, 
Сврачка 6, Сврачково Село 96, Свр- 
аћковачки п. Зба, Свраћковци Зба 

Севати, Севец 133, Севник 118-119" Севин- 
ца: 53в,116,122,124,131,Д. 115,116, 
М. В. 16; Севно 116; Г. Д. Севча 62, 
Севчник 129, 130', Севшчина 131 

Славин, 62 

Седа, брада 21 (Седовец 121) 
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Седло, 6, 10", 11, 12, 21, 32, 45а, 53а, 58, 67, 
69, 74, 76, 79", 85, 87", ЗЗа“, 94, 118- 
119, 131, 137, Драгош 37, Орло 1; 
Седаљка 63, Седелце 123, Седел- 
шек 128, Преседла 25, 37; Седлар 
19, 53а, 53в, Седлари; 38, 53в, 70, 
101, Г. Д. 79; Седларица 19, Рогин- 
ска Седларјево 132, Седларска пећ. 
70, Седларци 7, Седлата горица 11, 
Седлача 83, Седлашек 134; Седле- 
ница 95, Седлица 20, На Седлу 111, 
Седлшак 128" Преседљај 128 

Секира, Секиришће 135, Секиришче 118- 
119; Сикира 54, 69, В. Сикира 54, 
Сикирица 100, 101; Бабина сјекира 
98, Сјекирица 40 

Сеново, 131, Сеновица 133 

Сеоце, 62 

Сесалска, р. 20 

Сестрице, Три 23 

Сеча, Река 536, Зг.Сп. Сечово 133 

Сињајевина, пл. 44 

Ситарице, 5За 

Скок, м. 16, 20, 21, 67, Рт Скочидјевојка 
47; Скокове 18, Скокоји 3, Скочгрм 
49, Скочић 91, Поскочин 115, Ско- 
чки Омар 39, Скачинци 12 (Стој- 
драга 112, ИЗ) 

Слав, Славиња 17, Славићи 108, Трдосла- 
вићи 108", Славиште 14; Орославље 
135, Вукославчина 136, Славчићи 
109; Ладислав 137, Белославец 136, 
Ве-ћеславец 137, Ладиславец 136 

Слеп, 13, Слепа змија 12, Слепачко бр. 32, 
Слепче 3, Слепчевић 50, Слепец 
129, Слепица 108, Слијепач 62; Бо- 
рав врх 44 

Смиљевац, 34, 56, Смиљевац до 57, Сми- 
љевача 69, Смшљевачка к. 69, Сми- 
љево 21. 

Смрчје, 42 

Совршец, 16 

Соко, 47, Град 20; Сокобања 20; Сокол; 5, 
6, 51, пл 51; Соколар 100; Соколац: 
366, 64, 87, В. М. 88; Соколец И; 
Соколи 82, 83, Соколин 56, Соколи- 
на: 64", В. 29, 37, 52, 61, 63, стн. 62; 
Соколине 52, Соколино 536, Соко- 
лић 82, Соколица 12, 16, 35, 54, 57, 
61, Соколице 67, Соколиште 103; 
Соколов: врх 102, кмн. 23, крш 22; 
Соколова: гр. 48, Кула 69; Соколо- 
вац 22, 59, 65, 137, Д. Г. Соколови 


104, Соколовине 33, Соколовић 38; 
Соколовица: 22, 25, В. 23, 31, пл. 22, 
Соколовице 79, Соколовићи 100, 
Соколове катуниште 45, Соколско 
бр. 5За; Соколуша 60, Соколуше 94; 
Сокоља 28; Сокошница 104 

Сотона, Сотонићи 47, Сотоница 59 (Соте- 
нско!31,132,133') 

Спас, 47 Спасићево20, Спасавица 31, Спа- 
сев кук 84; Спасова: глав. 75, ч. 17, 
Спасовик31,32,Спасовина Зба, 104, 
Спасовине 50, Спасовица 52, Спа- 
совиште 58, 59", 60, 74, Спасојевина 
53в 

Спера, 11 

Спреча, 59, 60" 

Срб / Серб, Србин врх 105, Србиново 4, 
Сереби 108, Серблини 109 

Сребр-, Сребреник ПО, Сребреница Зба, 
Сребрна глава 17, Сребрник 13,132, 
Сребрница 24, Сребрњак 103, 123 
(Сребачица136) 

Стар, Стара: буква 2, Молитва 29, р. 7, 
планина 17; Стари врх 124, Стари- 
хов Врх 111, 

Старац, 15, 32, 35, 40, 447, 92, М. 44; Стара 
планина 19; Старачка кула 15, Ста- 
рачко бр. 25; Старец 10, 1, 126, 
137, Старецот 2, Стареч врх 122, 
Старече равни 122, Старић 63, Ста- 
рка 84, 123, Староец 3, Старци 3, 9, 
25, Старче 3, 44, Старчев: брег 21, 
в. 107; Старчева: к. 60, пад 21; Ста- 
рчевица 30, Старчево бр. 24, 50, 89, 
Старчићи 56; Старишки врх 54. У 
Бугарској: Старешљ 1, Старци 11, 
Старкови к. 111, Старчево Ш, Старчица 
Ш, Старцево 11 

Сто, 44, 47; Стол 18, 68, 73, Савин стол 35; 
Столац: 32, 34, 37, 39, 55, 70, 71, В. 
56", 95, Г. Д. 70, Краљев 98; Столаш 
70; Столица 366, Столице 50", 53а, 
57, Столови 28, 31, 70, Столов кук 
67, Столски п. 28, Столовски рид 5 

Столован, 71, Столовати цер 17, Столо- 
ваш 56, Столоветни бр. 49, Столов- 
ник ИЗ, 132, Столотец 10, 1 

Стража, 93, Стражица 58 

Страјане, 10 

Стригом,103 

Страх, 127, Страхов 37, Страховац 59; 
Стравча 73, М. Д. Стравче 43, Гор- 
њеСтравче4д3"; Страиште 59, Стра- 
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шка Горца 131, Страмор 3, Страш- 
на ч. 17 (Стражића плеће 45) 

Стрела, Стрелац 42, Стрелец 114, 128, 
Стрелчев врх 128, Стрелчева печ 
128, Стреловец 136; Стријела 66; 
Стрилчић 106, Стрилеж 105. У Бу- 
гарској: Стрелча 1, Стрелци 1 

Стрижево, 68 

Строгача, 135 

Струг, 42, Струга 78, Струге 78 

Студеница, 32, Студеничка р. 34 

Суварје, 19 

Суд / Суђ, Судац 67, Судимље 25, Судића 
градина 57, Судићи 57, 63; Стара 
судница 51, Судско Село 31, Судо- 
вец 136; Суски крај 100; Сучевић 
било 105, Сучевићи 90; Досуђе 40, 
Суђина глава 45 (Содиња Вас 11, 
СодјиВрх 111) 

Сунчана, гора 132 

Суково, 17 

Сурачево, 18 

Сурдулица, 16 


Табан-, Табановић 53в, Табановци 50, Та- 
банци 52 

Тавани, 93", 9За“, 105 

Тајан, 61; Тајна: 129, 134, врх 129; Тајан- 
чица 61 

Тамна, Тамнава 51, Тавник М 27", Ставња 
62 (Тмајевац 39) 

Теле, Телећак 97, Телинград 92, В. Тели- 
ца 58, Телче 114, Телчице 114 

Темска, 18, 19, Темишница 19 

Тенац, Тенчићи 108, 109. У Бугарској: 
Тенча У 

Теферич, 56 

Тоболац, 24 

Тодоров, рт 50; Тодорова тумба 5, Тодо- 
рово бр. 42; Тодорица 32. У Бугар- 
ској: Тодорчета (Тодорцв) ТУ, Тодо- 
ричене ТУ, Тодоровци ТУ, Тодоричи ГМ 

Тојага, Тојаге 9За, Тојагићи За 

Топалова, глав. 42 

Топлица, 22, 25, 26, 53в 

Ториик, Торничка бобија 53а, Торник 53За 

Тработивиште, 8 

Трајан, 105, Трајанов кмн. 6; Траилова чу- 
ка 7, Трајковец 5 

Трањина, 67 

Трб, Трба 108,109; Трбезе 113, Трбићи 61; 
Трбов врх 79; Трбовић: 93, Зза, бр. 
101, жага 105, Стан 105, Трбовићи 
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101, 102, 105; Трбосшље 50, Трботар 
83, Троботине 67, Трбоши 100, Тр- 
бошин 87а; Трбук: 59, Ж. ст. 59; Тр- 
буљак 10, Трбуње 23, Трбуњска р. 
23, Трбуњско бр. 23, Трбушница 61, 
Трбушче 37 

Треба, В. М. 109; Потреб 76; Требава: 58, 
Копривска 58, Крањачка 58; Треба- 
вац 58" Морачко Треба/љево 44, 
Ровачко Требаљево 42, 44; Требањ 
63, Натребањ 63, Требањски Врх 
116, Десно Требарјево 110, Лијево 
Требарјево 110, Требачина мах. 16, 
Требачка р. 41, Требачник Уа, 
Требаш 133,134; Требевић 65"; Тре- 
беж 27, 32, 53в, 113, 116, 122, 132, 
133, 134, 135; Требелник 112, 113, 
Требелно 115,127,128, М. Требени- 
ка мах. 16, В. Требељево 127, Тре- 
бељно 131, Требењско буковје 116; 
Рт Требенеж 108, Требениште 1, 
Требенче 122; Требесин 76, Требе- 
син врх 107, Требечај 66, Требечај- 
ски п. 66; В. Требеш 112, Требеше- 
во 57, Требешин 48, Требешинска 
р. 15, Г. ДТребешиње 15, Требеши- 
ца 43", Требешко Брдо 57, Требеш- 
ница 52; Требиж 128, Требижани 
120, Требижански п. 120, Требижат 
78, Г. Д. Требижат 78; Требијеш 29, 
44, 62, Требијови 72, 73; Требјешка 
главица 45; Д. Требимља 79; Г. Д. 
Требина 26, Требинац 33, 115, 116, 
Требино [, Требинска р. 35, Тре- 
бински равенци Ш; Требиња 26, 
11, Г. Д. Требиња 101, Требињача 
57, Требиње 35, 73, 79, 100, Хан 
Требиње 35, Требињска р. 26, Тре- 
бињски Станови 35, Требињско бр. 
79, Требињско поље 35; Требић Г. 
37 ,Требиће31,Требићска Мала 28, 
Требићка р. 31; Требишево 69, 84, 
Требишка рупа 9, Требишки рид 1, 
Требишница 72, 73, 79, Извор Тре- 
бишнице 72, Требишњица 49, Тре- 
биште 9, Требишћа 108, Под Тре- 
бишћа 108; Требља 124; Требна Го- 
рица 118-119, Требни Врх 11, 16, 
Требница 118-119; Требња Горица 
116, Требње 116; Требова пл. 37, 
Требовље 10, Требовци 104 , Тре- 
бовски понорац 104, Требоински 
под 45а, Требоје 68, В.М. Требомир 
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8, Требомирска р. 8, Требомирска 
чука 8, Требосиље 57, Треботин 24, 
Треботињ 105, Требоши 13; Требча 
Вас 116, Требче 59, 120, Д. Г. Треб- 
че 132; Требуље 67, 106, Требуљски 
п. 67, Трибун, 91; Требуча 5За, Тре- 
буша 122, Г. Д. Требуша 122, Тре- 
бушка 129, Требухиња 130; Трибањ 
85, 92, 95, Трибаљ 106, Г. Трибаљ 
106, Трибистово 84, Трибовачки 
врх 96; Тријебањ 77 (Трабуни По- 
ток 133, Трбишка Зијалка 128). У 
Бугарској: 'Требеж ТУ, Требачђљ ТУ, 
Тработивише ТУ, Трибичино ТУ 

Требљевина, 38, Требљевине 39, 50 

Трсскавац , 37", 43, 49, 73, 75, 79, 105, М. В. 
70, Трескавица 40, 66, 69, Трескав- 
ци 70, М. Трескач 66, Тресковци 89; 
Трисковац 84. (в. Пиштати, Трес, 
Туцањ). У Бугарској: Трескавешљ 1, 
Тученица 1, Урч. Праскалђ 1 

Трес, Тресељевина 78, Тресибаба 19, 21, 
Тресиброд 73, Тресница 56, Тресо- 
ва коса 34, Трестен кмн. 6; Притрес 
68, Треслица 48, Треслице 71, 72, 
75; Треска 10, 26, 107, В. М. Трест- 
ли врх 117, Тресуља 84; Тријеска 
Зба, Тријесло 79; Треша 5; Треша- 
ница 67, Трештена 80, Трештена ч 
19, Трештена бука 20, Трештена 
тл 72, 73, Трештена пећ. 70, Треш- 
тенац 32, Трештеник 70, 73, Треш- 
тено брдо 70, Трештеново 79, Тре- 
штеница 18, 74, 79, 80; Триштеница 
90 (Трштено 4, Тришћански п. 69); 
Трусина 68, 74, 76, Трусина пл. 76, 
Трусинско поље 74, 76 

Треш-, Трешница 536, Трешњева гл. 100, 
Трешњевица Зба, Трешњић 60; Три- 
јешањ 64" 

Три, Трибић 82, Трибор 5, Три брата 6, 9, 
Три буке 1, Трибуче 111, Трибуша 
121, Тривани 89, Три гроба 9, Три- 
гувно 52, Тридабе 13, Три добитци 
6, Тријол 47, Трикот 117, Триљ 87, 
Трипоток 129, Три рога 47; Тровра 
90, Тровро 80", Тро врх 57, Троврх 
94, 96, 99, 102, Троврха 79, Трогрла 
85, Трогрлићи 86; Тробеј 129, Тро- 
јавина 80, Тројар 122, Троје 13, 
Тројбукве 105, Тројинац 100, Тро- 
буква 84, Тројно 131, Тролокве 84, 
90,92,Трољеза 48,Троструки кук 68 


Триглав, 46,122,123, Сев. Триглавска стена 
123, Коча при Триглавских јез. 123, 
Долина Триглавскихјезера123, Три- 
главница 126. У Бугарској: Триглав 11 
Три, Клати три 75, Трник 100, Трново 66, 
Трновица 71, Трњак Рашки 86 
Троглав / а, Троглав: 22, 29, 34, 60, 66", 69, 
1, М. 29, В. М. 83, В. М. Ср. 88; 
Троглави 45; Троглава 42 
Тројан / Трајан, Тројан 33, 57, Тројани 67, 
Тројано 50, Тројанов Град 50, Тро- 
јанов извор 50, Тројанова Ч. 3, Тро- 
јанов шопур 5, Тројановина 43, Тро- 
јановићи 48 (Тројар 122, Тројаци 4); 
Тројана 76, Тројане 127 (Тројавина 
80). У Бугарској: Троднљ П, Трањљ П, 
Трајан П, Халта Трајан П, Мах. Троио- 
вска П", Градетђ Тролновђ 11", алт. Гра- 
детђ Тролновђ 1, Тролновђ перевалђ 
П, Троднљ пасс П, Троанска пл. П, Тро- 
иново П, Транцић |, Троановска мах. 
П, Транстихорђ П, Тролновљг ворота 
перевилљ П, Тролановвг ворота разв. П 
Тројица, 48. У Бугарској: Троица 1, Трол- 
ци1] 
Тронош, В. М. 52 
Трстене, Врх 81; Трстеник: 4, 114, 115, 126, 
Ст. 24; Трстеница 20, 83, Трстиони- 
цаб2: 
Трубијошница, 45а 
Трудово, 47 
Тудорица, Тудоровица 81, Тудуровце 13 
Туцав., 25, В. М. 91, 92; Туцање 41, Туца- 
ков До 71, 75, Туцаковићи 74, Туч- 
ково бр. 102, Тученац 104; Туцалки 
Напер 27 


Ћерт,29 
Ћудово, 38 


Угљарски, крш 26 

Удово, 9 

Удрин, план. 61 

Ујков, крш 40 

Ум, 98, Умови 44, В. Умчић 98, Неум 80, 87 
Учка, 108: 


Уши, 11,12,16,„Ушевица 6, Ушје 123 


Хотичина, 64" 

Храсно, Храсно 62, 74, 80, ГД. Храсно 74, 
Донге храсно 80, Храснице 62. 
Храст, 9, 102, при Југорју 11, Крстати 59; 
Храстов врх 99, Храстова к. 100, 
103, Храсте 69, Храстек 112, 113, 
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Храстен 107, Храстеница 109, 125", 
Храстик 104, Храстикови 58, Храс- 
тина 113, Храстић 59, Храстићи 59, 
Храстје 113, 115, 118-119, 120, 125, 
127, 131, Хр'астишта 64, Храстник 
127 , 130, Храсница 65, Храстница 
66, 69, Храстнички Стан 65, Храс- 
тов Дол 116, Храстова гл. 64, 65, 
Храстовац 62, 66, 82, 98, 100, 107, 
Храстовец 129, 133, Вел. храстови 
62, Храстовица 79, 112, 115, В. Хра- 
стовица 80, Храстово ребро 136; 
Храстовце 127, Храстуље 114, Хра- 
стуша 61, Храше 125, Храшљани 
78, Храшче 126; Растова глава 30, 
Растова к. 60, Растовац 64, Растов- 
ци 64, Растовача 85; Рашљиковац 
88; Рашћа 31, Рашћани 84, Рашће 
29, 33, 59, 69, 87, 88 

Хрс/Хрж, Хрсовац 77, Храсовец 136, Хра- 
шан 129, Хреша 65, В. Хржић 98, 
Хржиште 79, Хрисна 102 (Рострун 
98, Хрчавка 37). У Бугарској: Хљр- 
сово П , ХБрсова П, Хљрсова мог. П 

Худо (Зло), 115, 116, 127; В. М. бр-до 126; 
Худе стена 126, Худеж 65, Худеј 
127; Худи: 118-119, 130, Конец 118- 
119,128, Полица 118-119, п. 129, Ро- 
гатец 118-119; Худа: Јама 131, Лук- 
нга 130, печ 128, равен 128; Худи- 
чев: боршт 126, Мост 123; Худиња 
1309, Шп. Худиња 131, 130, Худење 
116; Худињска долина 130, Худичев 
п. 131, Худења р. 131 


Царева, гл. 32, глав. 93, вода 39; Царевац 
27, 100, Царевина 100; Царево: бр. 
102, гувно 57; Царец [, Царинска 
р. 51, Царић 50, Царића к. 59, Цари- 
чина 35, Царово ждријело 46, Цар- 
ски: врх 69, до 70 

Цер, 3, 50, 108, Големи 19, Шугови 103; 
Поцер 50, Цера 4, 49, 90, Церак 20, 
Цераковина 76, Церакова ч. 19, Це- 
раковник!27; Церанска Пољана 94, 
Церански Крај 50; Церање: 92, Д. 
92, Д. Г. 92; Цере 86, Дерев Дел 18; 
Церевска р. 18, Церешевик р. 4; 
Церив рт 50; Церик 52, 58, 59, 60, 
94, Церика 5; Церина: ИЗ, 137, ду- 
брава 78; Цериње 110, Церићи 51, 
67; Церник: 101, 102, 107, 111, 112, 
В. 113; Церница 71, 76, Церно 78, 
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Церот 4, Церска 52; Церјак: 366, В. 
23, 24", 27; Церје: 20, 21, 27, 28, 52, 
536, 57, 61, 72, 73, 101, 108, 109, 
112, 131, 132, 136, В. 110, Равно 133; 
Церница: 50, 51, М. 50; Цернишки 
в. 107; Цернова Гора 131; Церов врх 
10, 11, дел 17, до 49, дол 74, хриб 
115; Церова: 19, 24, 25, 57, 58, Гл. 
55,тл.197,51,Гора 132, долина 71, ја- 
руга 50, к. 59:, 100, 101, #03", локва 
45а, раван 56, 57, Раван 57; Церовак 
28, Церовача 102; Церовачка гл. 51, 
Церовачки запис 31, п. 24; Церова- 
чко: бр. 51, пресло 25; Церове греде 
50;Церови;врх79 до 49, Дол 74; Це- 
ровик 18, 31, 48; Церовски: Дол 80, 
п. 24; Церовита к. 29, Церовје 118- 
119, Церовљак 118-119, Церовље 
108, 109, Церопоље 11; Церовац 24, 
366, 43, 50", 59", 73, ТОГ, 11, Церо- 
вачке пећ. 9За; Церовци: 18, 74, 89, 
9За, 109, Ж. Ст. Оза; Церовец: 102, 
и! 115, 16, 127, 131, 133, В. М. 
Ши, Шп. Зг. 130, 131; Церовица: 3, 
12, 20, 51, 59, 74, 80, 103, 112, 118- 
119, Г. Д. 103; Церово: 3, 9, 26, Зба, 
74, 80, 118-119, В. М. 26, Брдо 46, 
бр. 53в, 60, 73; Церски п. 52 
Црква,Андријева7 3,„Црквенак.58, Цркве- 
ни:гајд7, Град 104 Цриквеница 106, 
Црквењак 52; Церкница 122; Црк- 
вина: 12, 29, 32, 44, В. 75, 38, 100, 
101, 108, гл. 80; Црквине 35, 50, 56, 
60, 66, 100, Црквено Село 102, Цр- 
квица: 65, Г. 71, Црквице 43, 48, 80, 
Црквиче 6; Црквиште 4, 5, 20, 25, 
26, 101; Церквишће 11; Црквенец 8 
Црн / Чрн, Црн 63, М. В. Црна 105, Црнаја 
100, Црнак 17, Црнац 2, 31, 62, Цр- 
нач 73, Црнићи: 78, В. М. 74; Црни- 
ца 77, 78, 91, Црниш 62, Црновић 
59, Црнуша 94, Црнци 19, Црнче 76, 
Црнчићи 55; Црњак 73, Поцрње 74: 
Црни: врх 2, 3', 9, 10, 13, 14, 16" 17, 
18, 19, 21, 23, 24, 26', 27", 28, 31, 
32", 33', 34, 35', Зба, 37", 38', 39, 41", 
44", 52", 5За, 54", 55, 56", 57, 59, 61", 
62, 63, 64', 65', 66", 67, 68, 69", 70, 
71, 72, 75', 77, 84, 85, 86, 88, 89, 
90“, 92", 94" , 96', 97, 98, 99", 104, 
105", 107, 124, 128, М. В. врх 64, вр- 
хови 37, 72, 75; Црноврх 70; Црна: 
бара 29, буча 10, Власт 99, главица 
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Чрна, 


89", глав. 93, УЗа, Гора 536, гора 67, 
92, 95, греда 78, долина 105, Драга 
105, дрма 18, дулиша 97, јаруга 100, 
коса 97, 99, Локва 101, локвина 
106, љут 82, 83, планина 43", тумба 
5, р. 100, 103, ријека 54, Ријека 54", 
59, р.3, 4, 5, 16, 25, 28, 32, 59, 66, 69, 
стјена мл. 85, стр. 69, ч. 22", 25", 26; 
Црначка р. 31, Црначко поље 52, Д. 
Г. Црнућа Зба, Црнућска глав. Зба; 
Црне: греде 97", дол. За, Каменице 
71, рупе 77, стн. 68; Црнец п. 137; 
Црнешница 10; Црни: бор 56, вали 
73, вир 78, Дабар 97, Дрим 1, До 48, 
49, Дол 131, дол 67, 69, 82, 83, До- 
лац 78, камен 9, 11, камик 16, К. 47, 
Кал 105, кал 101, Као 366, крш 42, 
89, 96, кук 69, 71, 80, Луг 15, 107, 
Мост 69, Поток 37, 70, 100, п. 53а, 
54, 69, 70, 102, 105, Потоци 89, та- 
ван 98, 99, Тимок 21, Умац 90; Цр- 
нијел 65, Црншљево 51, Д. Г. Црни- 
љево 51, Црнионик 76; Д. Црниша- 
ва 24, Црнишавска р. 24; Голи Цр- 
ник 113, Црничин п. 69, Црнички п. 
24; Црно: 78, 105, Под 78, било 105, 
врело 25, 68, 89, 95, 96, 97,104“, гро- 
бље 85, језеро 37, 66, 98, Камење 
102, корито 87а, осоје 46, 75, 79, тр- 
ње 20'%, поље 67; Црнобори 38, 39, 
Црнобрње103,Црнобрњскобр. = 103, 
Црновров3,84, Црноврх 86,Црного- 
вац 74", Црногост 77, Црнограб 69, 
Црнгроб124,Црнољевица19; Црно- 
пац:М.В. Оза, М. 9За; Црнопешт 10, 
Црностењак 53а; Црноглав 64, 68, 
74, Црна Глава 25, 30", 42, Црна 
гл. 68, Црнкова глав. 37, Црнски п. 
62, Црнско брдо 33, 64, 78, 82, 84, 
90, 91; Црњево 29, Црњеговина 49; 
Црљен 63, Црљена греда 49, Црље- 
нача 78, Црљени 104, Д. Црљен 90, 
Црљенигрми90,Црљеник9д2, Црље- 
нице3з8в,Црљешница 103 


128, 129, Чрнавец 127, Чрне 130, 
Чрневшек 128, В. М. Чрнело 116; 
Чрни; Врх' 122, 124, 127, врх 117, 
118-119,122,123", 124, 126, 129"; Чр- 
на:гора!22,123,124,грижа 120, прст 
122:ЧрнеМлаке 136, Чрнеч лаз 102, 
Чрнец133,137,ЧрнећаВас112;Чрни: 
грабен 129, Поток 116, 118-119, п. 


127;,Чрнивец114,Чрника 108,Чрни- 
лец 128, Чрнило 136, Чрниче 121, 
Чрно јез. 123, Чрнова 130, Чрновец 
124,131, Чрновник 121, Чрноглавец 
137, Чрнолица 131, Чрномошнадол 
116; Чрнц 113, Чрнули 108, Д. Г. 
Чрнчевец 137; Чрњава 109; Черна 
р. 17; Черни врх 105, Поток 118-119; 
Черновачки Бр. 137. У Бугарској: 
Черноглавци 111, Черноглавка 11 
Цршева, р. 7 


Чавка, 3 

Чардак, 61, 66', 85, 88, УЗа, 96 

Чар-, Чаришница 61, Чаровић 80, Чарски 
врх 68 

Чекић, 40, 93 

Чемер, Чемерско 6, Чемерна пл. 29 

Черт (Чрет), Черта 17, Чртвовац 20, Чрет 
131,137 

Чехотина, 37, 39; Ћехотина 38 

Чиниовићи, 61 

Човек, 4, Човечија гл 15, Човечја Глава 
41, Човик 94 

Чудо, Чудак 29, Чудан, 57, Чуде 63, Ж. ст. 
Чуде 63; Чудин: врх 99, кланац 99; 
Чудина 90, Чудинка 99, Чуднић 107, 
Подчуднић 107, Чудно Село 111, 
Чудово 89, Чудојевићи 57. У Бугар- 
ској: Злочудово ТУ 
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Чукалица, 32 

Чума / Кума, Чумавићи 54, Чумајевица 46, 
Чумајски п. 366, Чумин до 31, Чумић 
366,89, Чумићско бр. 366, Чумово 4, 
Чумовска р. 4, Чумовица 45а, Чу- 
мер 122. У Бугарској: Чумовица ТУ, 
Мах. Чумише ТМ, Чумерна ТУ, Чума- 
ковци ТУ, Чумирђ ТК, Кумина вода ЈУ 


Џелати, 5За 

Џилит, 39 

Џинова, гл45а, долина 38, Мах. 76; Пино- 
вске капе 46; Џиндићи 57. У Бугар- 
ској: Джиновци ТУ, Джинотђ ТУ, Джи- 
ново ТУ 


Шаврани, 24 

Шамани, 52, Шаманићи 52 

Шарац, 38, 94, Шарчевић 94 

Шејтан, таси 7, Кула 39; Шејтаница 10, И 

Ширине, 50 

Шлем, 101 

Шопа, 18, Шопка 18 

Шпиљари, 48 

Штит, 17, 40, 67, 69", бр. 68, 69, Месни 70; 
Штитан 43; Штитар: 24', 50, 84, пл. 
84; Штитарево: 56, Г. Д. 56, Д. Шти- 
тарица 42, Штитни до 67 

Штрб, Штрбац 46, Штрби камен 4, Штр- 
бине 70, Штрбовинске пл. 63 
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МАПЕ 


Техничке напомене 


Као основу за израду мишолошкш мапа на бившем југословенском про- 
стору послужиле су ми географске карте размере 1:25.000 и 1:50.000 новијег изда- 
ња Војно географског шсшишуша ЈНА, које су објављиване у периоду од 1958. 
године, затим, мапе 1:100.000 издања Географског инсшишуша Ј.Н.А. -1948, која 
је добрим делом прављена према издању географских војних карата Кршљевине 
Југославије. Користио сам и енглеско издање мапа: Упвозјамја, 1:100.000 Мар 5е- 
пез, које је штампано у Каиру 1944. 

Потребно је да се сасвим укратко објасни како је коришћен материјал из 
мапа штампаних 1948. односно новијих мапа објављених 1958. године. Најпре, 
називи топонима узимани су према старијим мапама, док су локација топонима, 
коте и други подаци који говоре о позицији топонима узимани из новијих мапа. 
Исто тако, нису узимане у обзир нове конфигурације терена. На пример, на 
простору између Билећа и Требиња данас постоји велико акумулационо језеро 
реке Требишњице; у нашој мапи поменуто језеро није регистровано. Придржа- 
вао сам се, дакле, старије конфигурације терена и уносио топониме који су пос- 
тојали пре претварања ове области у језеро. У мапама које сам сачинио у Соге! 
програму учињене су и одређене, самој ствари примерене графичке иновацше. 
Наиме, један топоним, који је на оригиналној војној мапи неупадљиво означен, 
као на пример извор "Тројан", на нашој мапи, међутим, он је графички видллви- 
је предочен. Заједно са другим, "митолошки" и "демонолошки" релевантним то- 
понимима овај и сливши појмови приказани су црвеном бојом. Свакако, нису узе- 
та у обзир сва демонолошка бића. Осим Куге, Врага / Ђавола, Змаја, Змије, Ди- 
ва, нису посебно (црвеним словима) наглашавани: Коњ, Вранац, Пас, Вук, Кур- 
јак, Мечка, Во, и ел., будући да је оваквих топонима безброј, те се њиховим наг- 
лашавањем / истицањем не би добио одговарајући визуелни ефекат. 

Када је реч о мапама са простора Бугарске, ове карте сам сачинио према 
другачијој методологији, наиме, према принципу који је уважен приликом израде 
мапа у првој књизи, у Сисшему сриске мишологије. Дата је, наиме, локација одре- 
ђених топонима (не свих) митолошке садржине али без прецизног контекста и 
окружења ових појмова са другим за митолошку локацију релевантних топонима 
и атрибута. Са великим жаљењем морам упозорити сертиозног истраживача да 
сам располагао веома скромним материалом за израду митолошких мапа са 
простора Бугарске. Тачније, користио сам расположиве географске карте Архи- 
ва Војске Југославије при Војно географском институту у Београду. Прегледао 
сам и користио Бугарско државно издање: Изработена и печатана вђ Дђржавнил 
географски институтђ, 1945 - Софиа, размере 1:200.000; немачко издање: Минаг- 
геодтарћхсћег пуши, КлмпаК., Млеп, 1885-1918. размере 1:100.000; Военно-картог- 
рафически институтђ, Софиа 1910,191, размере 1:126.000; Картографически Инсти- 
тутђ при Шаба на Армиата. Софиа, 1905, 1906, 1907, размере 1:40.000. (Ова збир- 
ка мапа је некомплетна, недостаје неточна Бугарска). Коришћене су и друге ма- 
пе, на пример, наше издање с краја 19. века: 1:40.000, као и бугарско издање 
"Учтехпром", Софиа, 1945, размера 1:400.000 И 1:75.000. 

За време рада на топонимији драгоцену помоћ пружили су ми Војно-гео- 
графски инсшишуш Војске Југославије - Одељење архива, Војно-иројекшни биро 
Војске Југославије као и Одељење иосебних фондова Народне библиотеке у Бео- 
граду. Користим прилику да се управама наведених институција, и посебно 
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стручним сарадницима у њима, госпођи Бери Модринић из ВГИ-а, Мр Оливери 
Стефановић шефу посебних фондова Народно библиотеке и Мр Јагодини Тана- 
сијевић, стручком сараднику Војно-пројектног бироа Војске Југославије, најтоп- 
лије захвалим на пруженој ми могућности да прегледам огроман материјал од 
значаја за овај пројекат, односно на релевантно] стручној помоћи код идентифи- 
кације топонима и знакова, врете и типа објеката на поједниним картама стари- 
јег датума. 


Легенда за југословенске мапе 


рум. Влашић, Зралав _— - планина, врх 


Тимок – река, море, језеро 

• - бунар, извор 

Црквена шума - потес, крај, облает 

Градац, Св. Вид - грддлц, црквд, грддинд, грддишт«, грдд 

| - Остдци стдрог грддд 

. – стара црква 

:: - хришћанска црква (10) 

9 ВЕЛЕС,НИШ -град 

Сврљиг – варошица, паланка до 10.000 становника 
Периш – веће насеље, преко 200 домова 

Виткова мах -заселак 

~ Преконошка пећина - пећина 

Фото – место култа, црква, сакрални објекат, запис, писаница 


Легенда за бугарске маис: 





9 Видин – град облает 

О Витболљљ – веће насељено место 

Германци - манге насељено место, заселак, махала 
~Виш» - река 

Витош – планина, брдо, врх, потес 

+ Илински крст – место култа. 

% Кад. Черни Видљ – извор 

1 Св. Илил – црква 
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Мапабр.3:0хрид-Битола 










о бачилиште Белуша 
(• У .. 
„ [3 %• Зи КЕ са Трка Нива 
:% Ма Бела вода 
ит % 
“ зе Дије 
сзаљ) ". 52 
~ КРУШЕВО | 
Паолу ; 
о ж7 ба, 3 +“ 
ЗЕ 
о , бо 56 
| + Дари“ РА фр И Растовица 
и у Џ 2 
~ %, 
г ; 


Мич Црна 
Бабино Р. ка ен 


% 
- 
у К5 л(а. Илија 


Мровр же“ 2 ЊЕ 
ге) 





Мапа бр 4.: Прилеп 


Мапа бр. »; Прилеп - Демир Капија 





Мапабр.6:Демиркапија Мапабр.7:Штип-Берово 
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Мапабр. 10: Скопје 
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Мапабр. 11:Скопје 
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Мапа бр. 12: Белес Мапа бр. 13: Белес 
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Мапабр.14: Куманово 
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Мапабр. 15: Куманово 
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Мапа бр. 16: Власотинце Мапа бр. 17. Пирот 





Мапа бр. 18: Бела Паланка Мапа бр. 19: Бела Паланка - Пирот 
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МИА АУАДнаа ај Мала бр. 21: Алексинац - Зајечар 
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Мапа бр. 22: Куршумлија ~ Ниш Мапа бр. 23: Куршумлија - Ниш 
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Мапа бр. 24: Крушевац - Куршумлија 












8 у У, а: дији Маренове 
7, уђррме" бели 


Ри 
"ок 
Љубава ка 
њи Џ др 
| >, ф Ко ја те ; 
Огдање “= „ ји је 
- Медвеђа Церјак ~“ по : 
оокниоке ј пена (а. ума 
5 
КУ Макршане 
К УКљи . 53 А, 
пак Церовац “р ~. 
амо дединим 
при = воље УВА 
љиђ ф КРУШЕВАЦ 
Ди Цраа Ст Трстеник ба“ У и 
«“ Мачковац # а руновац 
# Кра: 7 де # Вулак 4) | са“ 
оушвић о 7 | 
> 
а“ ј Во "ИНЕ. а Ли 
Ман. ве Требо “ ~ " ЗБогићевац 
ера пзмна је 84 Ен. Нином Церова 
узда дај“ Жабаре 
Мабжица | и 
паши. % ; 
пуме Мили ц У Крсна г Анатема. Виши 
ка ка "У 
Датница а, Х а. 


~ 


У// 
#78 


4 


Црпа Глава куп": река 
БС 77 у 


Ис 


бела њ | 5) Ф 
МА Цро врело 
9 Беле воде 


Вучкас 


Мапа бр. 25: Нови Пазар - Куршумлија 
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Мапа бр. 2; Нови Пазар - Куршумлија Мапабр.27:Крашо 
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Мапабр.28: Крал,ево 
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Мапа бр. 20: Чачак - Краљево 
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Мапа бр. 30; Нови Пазар Мапа бр. 31: Сјеница - Нови Пазар 
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Мапа бр. 32: Сјеница - Нови Пазар 
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Мапабр.33: Сјеница 
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Мапабр.Зба: Крагујевац 
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Мапабр.37:Гацко 





Мапа бр. 38; Пљевља - Пријепоље 
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Мапабр.39: Пљевља Мапа бр. 40; Иванград - Јећ 
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